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२५. वेदान्त 
( खेतडी मे दिया हुआ भाषण। ) 


बीकवीं दिसम्बर को स्वामीजी अपने शिष्यों के साथ जिस बंगले में थे 
वहीं उन्होंने वेदान्त के सम्बन्ध में करीब डेढ़ घंठे तक सुन्दर बक्‍तृता दी | 
स्थानीय सम्य सजन एव कई यूरोपीय महिलायें उपस्यित थीं। खेतडी के 
राजाजी सभापति थे, उन्होंने ही उपस्थित श्रोताओं से स्वामीजी का परिचय 
कराया | दुःख का विषय हैं कि उस समय कोई साॉकेतिक लेखक उपध्थित 
नहीं था। अतः समस्त वक्तृता उपलब्ध नहीं है। स्वामीजी के दो शिप्यों ने 
जो नोट लिए थे उसी का अनुवाद नीचे दिया जाता है --- 

यूनानी और आर्य--प्राचीन काल की ये दो जातियों --- विभिन्न 
अवस्था-चक्रों में पडीं | प्रकृति में जो कुछ सुन्दर था, जो कुछ मधुर था, जो कुछ 
लोभनीय था उन्हीं के मध्य स्थापित होकर वीर्य॑प्रद जलवायु में विचरण कर 
प्रथमोक्त जाति ने एवं चारों ओर सब प्रकार महिमामय भावों के मध्य में 
अवस्थित होकर तथा अधिक शारीरिक परिश्रम के अनुकूल जलवायु न पाकर 
शेषोक्त जाति ने दो प्रकार की विमिन्न तथा विशिष्ट सभ्यता की सुचना दीं। 
ग्रीक लोग वाह्म-प्रकृति के अनन्त एवं आर्य छोग आगभ्यन्तरिक प्रकृति के 
अनन्त की आलोचना में दत्तचित्त थे। ग्रीक लोग बृहत्‌ ब्रह्माण्ड की आलोचना 
म# व्यत्त थे और आये छोग क्षुद्र त्रह्माण्ड के तत्वानुसन्‍धान में मम्न थे। 
संसार की सभ्यता में दोनों को ही अपना अपना निर्दिष्ट अंगविशेष प्रकट 
करना पड़ा था। यह नहीं कि इनमें से एक को दूसरे का ऋणी होना पड़ेगा; 
केवछ परस्पर परिचित होकर पारस्परिक तुलना कर लेना ही पर्याप्त होगा। 
इसेस दोनों ही का छाम होगा। आर्यों की प्रकृति विश्लेषण प्रिय थी। गणित 
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और व्याकरण में आयो ने अद्सुत फटे प्रात किय थे और मन के विश्लेषण 
भ वे चरम सीमा को पहुँच गये थे। हमें पिथागोरस, सुकरात; प्लेयो एवं मिश्र 
के निओप्लेटोनिस्ट के विचारों में भारतीय विचार की झलक दीख पड़ती है। 
इसके पश्चात्‌ स्वामीजी ने यूरोप पर भारतीय विचार्से के प्रभाव की 

विघ्तृत आलोचना करके दिखाया कि विभिन्न समयों में स्पेन, जमनी एंव 
अन्यान्य यूरोपीय देशों के ऊपर इन विचार्से की कसी छाप पड़ी थी। 
भारतीय राजकुमार दाराशिकोह ने उपनिषद्‌ को अनुवाद फास्सी में किया। 
शोपेनहार नामक जमन दाशनिक उसका लेटिन अचुवाद देखकर उसकी ओर 
विशेष रूप से आकृष्ट हुए। उनके दर्शन में उपनिषदों का यथष्ट प्रभाव देखा 
जाता है। इनके बाद ही कैन्ट के दरशन-मन्थों में भी उपनिषदों के भावों के 
चिह्‌ देखे जाते हैं। यूरोप में साधारणतः _शब्द-विद्या 

उलके दीन में. _(?श००४४ ) की चची के दी लिए. विद्वान्‌ छोग 
उपनिषद्‌ का यथेष्ट संस्कृत का अभ्यास करते हैं। परठ अध्यापक 
३ अजब डायसन जैसे व्यक्ति भी है जो केवछ दाशनिक श्ञान 
होता है। के लिए ही दशनों का अध्ययन करते हं। स्वामीजी 
को आशा थी कि भविष्य में यूरोप में संत्क्ृत के पठन-पाठन के लिए और अधिक 
उद्योग होगा । इसके बाद स्वामीजी ने दिखलाया कि पृववकाल में “हिन्दू ! शब्द 
सा्थक था और वह सिन्धु नदी के इस पार बसनेवार्लों के लिए, प्रयुक्त होता 
था किन्तु इस समय वह सर्वेथा निरथेक है, कारण कि इस समय सिन्धु नदी 
- के इस पार नाना घ्मोवलम्बी बहुत सी जातियाँ बसती हैं। अतः इस शब्द 
द्वारा इस समय वर्तमान हिन्दू जाति या धर्म, किसी का भी शान नहीं होता। 
इसके बाद स्वामीजी वेद के सम्बन्ध सं विस्तृत रूप से अपना मत 

प्रकट करने लगे। उन्होंने कहा, वेंद किसी व्यक्तिविशेष के वाक्य नहीं हैं 
बेद-निबद्ध, भावराशि ने धीरे-धीरे विकसित होकर वर्तमान अन्याकार धारण है 
किया है और अब वे प्रमाण हो गये हैं। स्वामीजी ने कहा, अनेक धरम इसी 
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भाँति ग्रन्थ-बद्ध हुए हैं । अन्थों का प्रभाव भी कुछ साधारण नहीं है। हिन्दुओं 
के ग्रन्थरन वेद हैं जिन पर अमी हजारों वर्षों तक हिन्दुओं को निर्भर रहना 
होगा। हमें वेदों के सम्बन्ध में अपने विचार बदलने होंगे। हृढ़ पर्वत-शिला 
जसी मित्ति के ऊपर वेद-विश्वास स्थापित करना होगा। वेद बृहत्‌ ग्रंथ हैं, 
किन्तु वेदों का नव्बे प्रति शत अंश इस समय उपलब्ध नहीं है। विशेष विशेष 
परिवार में एक-एक वेदांश थे। उन परिवारों के छोप हो जाने से वे बेदांग 
भी छत हो गये; किन्तु जो इस समय भी मिलते हैं वे भी एक बड़े कमेरे में 
समा नहीं सकते | ये वेद्रागि अत्यन्त प्राचीन हैं तथा अति सरल भाषा में 
लिखे हैं| वेदों का व्याकरण मी इतना अपरिणत है कि बहुतों के विचार में 
वेदों के कई अंशों का कोई अर्थ ही नहीं निकलता । 

इसके बाद स्वामीजी ने वेद के दो भाग --- कर्मकाण्ड और शान- 
काण्ड की आलोचना की। कर्मकाण्ड कहने से संहिता और ब्राह्मण का ज्ञान 
होता है। ब्राह्मणों में य्ष आदि का वणन है। संहिता अनुष्टप, त्रिष्टप, जगती 
प्रमुति छंदों में रचित स्तोत्रावडी है। साधारणतः उनमें इन्द्र, वरुण अथवा 
अन्य किसी देवता की स्तुति है। इस पर प्रश्न यह उठा, ये देवता कौन 
थे! इनके सम्बन्ध में अनेक्र मत निधोरित हुए, किन्तु अन्यान्य मर्तों द्वारा वे 
मत खण्डित कर दिये गये । यह काम बहुत दिनों तक चलता रहा। 

इसके बाद स्वामीजी उपासना-प्रणाली सम्बन्धी विभिन्न धारणाओं की 
चची करने छंगे। बाब्िलोनियों के प्राचीन निवासियों की आत्मा के सम्बन्ध में 
यह धारणा थी कि मनुष्य की सत्यु होने पर उसकी एक देह बाहर निकल 
जाती है; वह स्वतन्त्र नहीं होती और वह देह मूल देह से अपना सम्बन्ध 
कदापि विच्छित्त नहीं कर सकती | इस « दूसरी ” देह को भी मल शरीर की 
भांति क्षुधा, तपा, मनोवृत्ति आदि के विकार होते हैं; ऐसा उनका विश्वास 
था; साथ ही यह भी विश्वास था कि मृत मर शरीर पर कैसी प्रकार का 
आधात करने से £ दूसरी ? देह भी आइत होगी, ख़ुछ शरीर के नष्ट होने पर 
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४ दूसरी ? देह भी नष्ट हो जायेगी | इसलिए मृत शरीर की रक्षा करने की प्रथा 
आरम्म हुईं। इसीसे ममी (]४४००7४४७४ ), समाधि-मन्दिर (प००७७ )) कम 
आदि की उत्पाति हुई॥ मिल और बाबिलोनियों निवासी एवं यहूदियों की 
विचार-घारा इससे अधिक अग्रसर न हो सकी, वे आत्मतत्व तक नहीं 
पहुँच सके। प्रो. मैक्स खूलर का कहना है कि ऋग्वेद में पितृ-उपासना का 
सामान्य चिह्न भी नहीं [दिखाई पड़ता। ममी तीक्ष्ण दृष्टि से हम छोगों की 
ओर देख रहे हैं, ऐसा बीमत्स और भयावह दृवय भी वेदों में नहीं मिलता । 
देवता मनुष्यों के प्रति मित्रभाव रखते हैं। उपास्य और उपासक का सम्बन्ध 
सहज और स्वभाविक है। उनमें किसी प्रकार के दुःख का भाव नहीं है, उनमे 
सरल हास्य का अभाव नहीं है। स्वामीजी ने कहा, वेदों की चर्चा करते समय 
मानो में देवताओं की हास्य-ध्वनि स्पष्ट सुनता हूँ। वेदिक ऋषिगण अपने 
सम्पूर्ण भाव भाषा में भले ही न प्रकट कर सके हों किन्तु उनके हृदय भावों 
से परिष्रण थे। हम लोग उनकी तुलना में पशुतुल्य हैं। 

इसके बाद स्वासीजी अनेक वैदिक मंत्र उच्चारण कर अपने वर्णित 
तत्वों का समर्थन करने लगे --- “जिस स्थान पर पितृगण निवास करते हैं मुझे 
उसी स्थान पर ले जाओ --- जहाँ कोई दुःख-शोक नहीं है? इत्यादि। इसी 
भोति इस देश में इस घारणा का आविर्भाव हुआ कि जितना जब्दी शव जला 
दिया जायेगा, उतना ही अच्छा है। उनकी क्रमशः यह घारणा हो गई कि 
स्थूल देह के अतिरिक्त एक सूृट्षम देह है, वह सूक्ष्म देह स्थुल देह के त्याग के 
पश्चात्‌ एक ऐसे स्थान में पहुँच जाती है जिस स्थान में केवछ आनन्द है, दुःख 
का तो नामोनिशान भी नहीं है। सेमेटिक ( 86७४० ) धर्म में मय और 
कष्ट के भाव प्रचुर हैं। उनकी यह घारणा थी ककि मनुष्य ईश्वर का दर्शन करने 
ही से मरेगा। किन्तु ऋग्वेद का भाव यह है कि ईश्वर के साक्षात्कार के पश्चात्‌ 
ही मनुष्य का यथाथ जीवन आरम्म होगा। । 

प्रश्न यह उठा, ये देवता कौन थे! इन्द्र समय-पमय पर मनुष्यों की 
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सहायता करते हैं। कभी-कभी वे अत्यधिक सोम का पान भी करते हैं; स्थान- 
स्थान पर उनके लिए सर्वशक्तिमान सर्वव्यापी प्रश्नति विशेषणों का भी प्रयोग 
हुआ है। वरुणदेव के सम्बन्ध में भी इसी प्रकार नाना धारणायें हैं। ये सब वर्ण- 
नात्मक मंत्र कहीं कहीं बहुत ही अप हैं। वेदों की माषा बहुत ही महत्‌-भाव- 
द्योतक है। इसके पश्चात्‌ स्वामीजी ने प्रत्य वर्णनात्मक विख्यात नासदीय 
सूक्त की --- जिसमें अन्धकार का अन्धकार से आवृत होना वर्णित है --- 
आवृत्ति को, और कद्दा, जिन लोगों ने इन सब महान्‌ भार्वों को इस प्रकार की 
कविता में वर्णन किया है यदि वे ही अस्भ्य होंगे तो फिर हम लोग क्या 
होंगे ! इन ऋषियों की अथवा उनके देवता इन्द्र वरुण आदि की किसी प्रकार 
की समालछोचना करने में में अक्षम हूँ | मानो क्रमागत दृश्य पर दुश्य बदलता 
चला आ रहा है और सब के पीछे “एक सद्विप्रा बहुधा वदन्ति ? की यवनिका 
है। ज्ञानियों ने कई प्रकार से उसका वर्णन किया है और इन देवताओं का 
वर्णन बड़ा ही रहस्यमय, अप्र्व और अति सुन्दर है। 


आगे चलकर स्वामीजी ने कहा, मुझे एक बात बहुत सम्भव और स्पष्ट 
मालूम होती है और वह यह है कि यूनानियों की मॉति आर्य छोग भी संसार 
की समस्या हल करने के लिए पहले बाह्य प्रकृति की ओर गये थे --- सुन्दर 
रमगीय बाह्य प्रकृति भी उन्हें प्रलोभित करके धीरे धीरे बाहर ले गई। किन्तु 
भारत का यही विशेषत्व है कि जिस वस्तु में कुछ महद्धाव-द्योतकता नहीं होती 
उसका यहों कुछ मूल्य ही नहीं होता । मृत्यु के पह्चात्‌ क्या होता है; इसकी यथार्थ 
तत्व-निरूपणेच्छा साधारणत; युनानियों के मन में उठी ह्वी नहीं । किन्ठ भारत में 
आस्मम से ही यह प्रश्न बार बार पूछा जा रहा है--“में कौन हूँ! मृत्यु के 
पश्चात्‌ मेरी क्या अवस्था होगी! ? यूनानियों के मत में मनुष्य मरकर स्वर्ग 
जाता है। स्वगे जाने का क्या अथ हैं! समुदय के बाहर जाना, भीतर 
नहीं --- केवल बाहर --- उनका रूद्षय केवल बाहर की ओर था, केवछ इतना 
ही नहीं, मानो वे स्वयं भी अपने से बाइर थे । और उन्होंने सोचा, जिस 
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हे] 

समय वे एक ऐसे स्थान में जा पहुँचेंगे जो बहुत कुछ इसी संसार की मेति 
है, किन्तु वहाँ इस संसार के दुःख-छैश का सर्वथा अभाव है तमी उन्हें 
ईप्सित सभी वस्तुएँ प्राप्त हो जायेगी, और वे तृप्त दो जायेंगे। उनका धर्म 
इसके और ऊपर नहीं उठ सका । किन्तु हिन्दुओं का सन इतने से तृत्त नहीं 
हुआ। उनके विचार में स्वर्ग भी स्थूछ जगत्‌ के अन्तर्गत है। हिन्दुओं का 
मत है कि जो कुछ सयोगोसन्न है उसका विनाश अवश्येभावी है। उन्होंने 
बाह्य प्रकृति से पूछा, “आत्मा क्या है इसे क्या तुम जानती हो! ? उत्तर 
मिला, नहीं।! प्रश्न हुआ, “ईश्वर है क्या?” प्रकृति ने उत्तर दिया, 
“मैं नहीं जानती |? तब वे प्रकृति के निकट से लौट आये और वे समझने 
लगे कि बाह्य प्रकृति कितनी द्वी महान्‌ क्यों न हो, वह देश-काल की सीमा 
से आवद है। तब उन्हें एक और शब्द कर्णणोचर हुआ -- नये महान्‌ 
भावों की धारणा उनमे उदय होने छगी | वे शब्द थे “नेति; नेति '--- यह 
नहीं, यह नहीं ?-.- उस समय विभिन्न देवगण एक हो गये, से, चन्द्र, तारा, 
इतना ही क्या, समग्र ब्रह्माण्ड एक हो गया --- उस समय धम के इस नूतन 
आदश पर उनकी आध्यात्मिक मित्ति प्रतिष्ठित हुई | 

न तत्न सूर्यो भाति न चद्धतारक 

नेमा विद्युतो भान्ति कुतोडयमप्िः । 

तमेब भान्तमनुभाति सवे | 

तत्य भासा सवमिद विभाति ॥ 

“वहाँ सये भी प्रकाशित त्हीं होता, न चन्द्र, न तारा, न विद्युत, फिर 
अमि का तो कहना ही कया! उसी के प्रकाशमान होने. से ही सब कुछ 
प्रकाशित होता है, उसी के प्रकाश से ही सब्र चीजें प्रकाशित हैं। ” उस 
सीमाबद्ध, अपरिणत, व्यक्तिविशेष, सब के पाप-पुण्यों का विचार करनेवाले 


छुद्र ईश्वर की धारणा बाकी नहीं रही, अब बाहर का अन्वेषण बाकी नहीं 
बचा, अपने भीतर अन्वेषण आरम्भ हुआ । 
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छायातपो ब्रह्मविदों वदन्ति | + 

इस भोंति उपनिषद्‌ भारत के बाइब्रिल (9870॥0) हो गए, और 
भारत में जो विभिन्न मतवाद प्रचलित हैं, सभी उपनिषद की मित्ति पर 
प्रतिष्ठित हैं । 

इसके बाद स्वामीजी द्वेत, विशिष्टद्वत, अद्वैत म्तों का वर्णन करके 
उनके सिद्धान्तों का निम्नोक्त कयषन से समन्वय करने लंगे। उन्होंने कह्दा, 
इनमें प्रत्येक मानो सोपान-स्वरूप है--- एक सोपान पर चढ़ने के बाद परवर्ती 
सोपान पर चढ़ना होता है, सत्र के अन्त में अद्वेतवाद की स्वाभाविक परिणति 
है और यह अन्तिम बात है “तत्वमलि? | प्राचीन भाष्यकार शंकराचार्य, 
रामानुजाचार्य और मध्वाचार्य आदि भी उपनिषद को ही एकमात्र प्रमाण 
मानते थे, तथापि सभी इस भ्रम में पड़े थे कि उपनिषद एक ही मत की 
शिक्षा देते हैं। शकराचार्य इस भ्रम में पड़े थे कि सत्र उपनिपदों में केवल 
अद्वैतवाद की शिक्षा है, दूसरा कुछ है ही नहीं । इसलिए, जिस स्थान पर 
स्पष्ट द्वैत भावात्मक इल्लेक मिलते थे, उन्होंने अपने मत की पुष्टि के लिए 
खींचत;न कर उनका विक्ृत अर्थ किया | रामानुजाचार्य और मध्वाचाये ने 
भी शुद्ध अद्वैतमाव-प्रतिपादक वेदांशों की द्वैत व्याख्या करके वेसी ही भूल की 
है। यह सर्वथा सत्य है कि उपनिषद एक तत्व की शिक्षा देंते हैं किन्तु इस 
तत्व में सोपानारोहण की मेंति शिक्षा दी गई है। इसके बाद स्वामीजी ने 
कहा, वर्तमान भारत में धरम का मल तत्व अन्तदिंत हो गया है; ऐि्फ थोड़े 
बाह्य अनुष्ठान मात्र गेत्र बचे हैं। भारतवासी इस समय न तो हिन्दू ही है 
और न वैदान्तिक ही । वे केवल छुआछूत मत के पोषक हैं। रसोई-घर ही 
उनके मन्दिर हैं और रसोई के बर्तन ही उनके देवता हैं। इस भाव को 
छोडना होगा और जितना शीघ्र यह भाव छोडा जायेगा, उतना ही हमारे 
टी | वंीपजीपएपपएपएप7पप:"/%/भः 

+ कठोपनिषद्‌, १०३८) 
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धम के लिए अच्छा है। उपनिषद अपनी महिमा में उद्धासित हों और 
विभिन्न सम््रदार्यों में विवाद की इति भी हो जाय | 


ने न है न 


स्वामीजी का शरीर रस्थ न होने से इतना ही बोलकर वे थक गये। 


२६. इडुलेण्ड में भारतीय आध्यात्मिक 
विचारों का प्रभाव 


[११ वीं मार्च सन १८९८ ई० को स्वामीजी की शिष्या सिस्टर 
निवेदिता (मिस एम० ई० नोबल) ने कलकत्ते के स्टार थियेटर में ८ इम्लण्ड 
में भारतीय आध्यात्मिक विचार्रों का प्रभाव ” नामक विषय पर एक व्याख्यान 
दिया था | सभापति का आसन स्वयं स्वामीजी ने ही ग्रहण किया था । 
स्वामीजी ने उठकर पहले सर्वेसाधारण के आगे उक्त महिला का परिचय 
देते हुए नीचे लिखी बातें कही थीं। ] 


सम्मान्य महिछाओ और भद्रमहोदयो ! 
में जिस समय एमिया के पूर्वीय हिस्से में भ्रमण कर रहा था, उस 
समय एक विपय की ओर मेरी दुष्टि विभेष रूप से आक्ृष्ट हुई थी। मैंने देखा 
४ की कि उन स्थानों में भारतीय आध्यात्मिक विचारों का 
स 87 प्रवेश यथेष्ट रूप से हुआ हैं। चीन और जापान के 
न । 0 ही मन्दिरों की दीवारों और चहार-दीवारियों 
के ऊपर कई सुपरिचित सस्कृत मनन्‍्त्रों को खुदा हुआ 
देखकर में कितना विध्मित हुआ था, यह आप छोग आसानी से समझ सकते 
हैं। और यह सुनकर शायद आप छोणों को और भी आश्चर्य होगा, और 
कुछ छोगों को सम्मवतः प्रसन्नता भी होगी कि वे सब मन्त्र पुरानी बंगला 
लिपि में लिख हुए हैं। हमोर बंगाल के पूर्वपुरुषों का धर्मप्रचार-कार्य में 
कितना उत्साह था, मानों यही बताने के लिए आज भी वे मन्त्र उन पर 

खुदे हुए मौजूद हैं । 

भारतीय आध्यत्मिक विचारों की पहुँच एशिया महाद्वीप के इन देशों 
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तक ही हुई है, ऐसा नहीं, वरन्‌ वे बहुत दुर तक फैले हुए हैं। यहीं तक कि 
पाश्चात्य देशों में भी कितने ही स्थानों के आचार- 
पाग्चात्य देशों में. व्यवहार-के भीतर घुसकर उसके मम-स्थल में मैंने 
भारतीय आध्या- उसके प्रमाव-चिह्न देख पाये हैं। मारत के आध्या- 
त्मिक चिन्ता का किक विचार मारत के पूर्ष और पद्चम दोनों ही 
अप ओर फेले हुए थे। यह बात अब ऐतिहासिक सत्य 
प्रमाणित हो चुकी है। सारा संसार भारत के अध्यात्म-तत्व के लिये कहाँ तक 
ऋणी है तथा यहाँ की आध्यात्मिक शाक्ति ने मानवजाति को जीवन संगठन के 
कार्य भें प्राचीन अथवा अर्वाचीन समय में कितनी बडी सहायता पहुँचाई है, 
यह बात अब सब लोग जान गए हैं। यह सब तो पुरानी बातें हैं। 
मे संसार में एक और विचित्र बात देखता हूँ। वह यही कि उस 
अजीब ढंगवाली ऐड्डलो-सैक्सन जाति ने सामाजिक उन्नति, सभ्यता तथा 
मनुष्यत्व की विक्रासरू्पी अत्यदूभुत शक्ति का विकास किया है। इतना ही 
नहीं, कुछ और आगे बढ़कर हम यह भी कह्ठ सकते हैं कि हम लोग आज 
यहा पर ४ भारतीय आध्यात्मिक विचारों का प्रभाव ” के विषय में आलो- 
चना करने के लिए जिस तरह से सभा करके एकत्र हुए हैं, यादे उस ऐड्ल्ले- 
सेक्सन जाति की शक्ति का प्रभाव इतना विस्तारित नहीं हुआ होता, तो इम 
कक शायद इस तरह इकट्ठे भी नहीं होते। फिर पाश्चात्य 
च्य और पाश्चा- से प्राव्य को-अपने स्वदेश को --- छीटकर हम देख 
त्य के समस्मिलन हे के 
का फल। पाते हैं कि वही ऐज्डलो-सेक्सन शक्ति अपने अन्दर 
कितने ही दोषों के भेरे रहने पर भी अपने कुछ 
थोड़े से गुणों को लेकर यहाँ अपना काये बड़ी खूबी के साथ कर रही है। 
और मेरा विश्वास है कि इतने दिनों बाद अब्र इन दोनों जातियों के मिलने 
का महान परिणाम सिद्ध हुआ है। ब्रिटिश जाति का ब्िस्तार और उसकी 
उन्नति का भाव हमें बल्पूवंक उन्नति की ओर अग्रसर करा रहा है। 


कप कज 
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साथ ही, हमें यह भी याद रखना चाहिए के पाश्चात्य सभ्यता ग्रीक 
लोगों से प्राप्त हुई है और ग्रीक सम्यता का प्रधान भाव है -- प्रकाश या 
विश्तार। हम भारतवासी मननशील तो हैं, परन्तु 


भ मे २ से 0. न 
सिर हू “ को कभी कभी हम इतने मननशील ह्दे जाते हैँ के हमसे 
आता की. आव-प्रकाण करने की शक्ति वि स्कुल नहीं रह जाती 
अपनी आधष्याव ५ स्कुल नहीं रह जाती। 


विद्या देने को सतलब यह कि संसार के आगे भारतवाणेयों की 
अग्रसर हुआ है।. भाव-प्रकाश करने को शाक्ति अप्रकाशैत ही रह गई 

और उसका फल क्या हुआ १ फल यही हुआ कि 
हमारे पास जो कुछ था, सबको हम गुप्त रखने की चेष्टा करने लंगे। भाव गुप्त रखने 
का यह सिलसिला आरम्म तो हुआ व्यक्ति-विशेष की ओर से, पर क्रमशः बढ़ता 
हुआ यह जातीय अभ्यास के रूप में आ पहुँचा। और आज माव-प्रकाग करने की 
दाक्ति का मम इतना अभाव हो गया है कि हमारी जाति एक मरी हुई 
जाति समझी जाने लगी है। ऐसी अवस्था में भाव प्रकाश किये ब्रिना हमारी 
जाति के जीवित रहने की सम्भावना कहाँ है * पाश्चात्य सभ्यता का मेरुदण्ड 
है विस्तार और भावों को अभिव्यक्त करना। भारतवर्ष में ऐज्गलो-सैक्सन जाति 
के कार्मों में से जिस कार्य की ओर मेंने आप लोगों का ध्यान आकृष्ट करना 
चाहा है, वही हमारी जाति को जगाकर फिर भी हमे अपने भावों को व्यक्त 
करने के लिए तैयार करेगा । और आज भी यही ऐज्जलो सेक्सन जाति अपने 
भाव-विनिमय के उपयोगी साधनों की सहायता से हमें ससार के आगे अपने 
गुप्त रनों को प्रकट करने के लिए उत्साहित कर रही है। ऐड्नको-सेक्सन जाति 
मे भारतवर्ष की भावी उन्नति का रास्ता खोल दिया है और हमारे प्रुवपुरुषों 
के भाव अब जिस तरह धीरे-धीरे बहुतेरे स्थानों में फेल्ते जा रहे हैं, यह 
वास्तव में बडे आश्रय की बात है। जब हमारे प्रवपुरुषों ने पहले पहले अपनी 
मुक्ति की बात की घोषणा की थी, तब उन्हें कितना सुमीता था ! भगवान 
बुद्ध ने किस तरह सार्वजनीन भ्रातृभाव के महान्‌ तत्व का प्रचार किया था 


४७८ भारत में विधेकानन्द्‌ 


उस समय मी यहाँ पर --- इसी भारतवप्षण में, जिसे हम प्रा्ों से अधिक प्यार 
करते हैं --- वास्ताविक आनन्द प्राप्त करने के यथेष्ट सुभीते थे ओर हम बहुत 
ही सुगमता के साथ प्रृथ्वी के एक हिस्से से दूसरे हिस्से तक अपने भावों और बिचारों 
को व्यक्त कर सकते थे, परन्तु अब हम उससे और भी आंगे बढ़कर ऐज्डछो-सेक्सन 
जाति तक अपने भावों का प्रचार करने में कृतकार्य हो रहे हैं। 


इसी तरह क्रिया-प्रतिक्रिया इस समय चल रही है और हम देख 

रहे हैं कि हमोरे देश से प्रेरित वाणी को वहाँवाले सुनते हैं, और केवल 
सुनते ही नहीं हैं, बल्कि उसका जवाब भी देते हैं । 

पादइ्चात्य देश इसी बीच में इड्गलेण्ड ने अपने कई महामना व्यक्तियों 
इसके प्रतिदान- को हमारे काम में सहायता पहुँचाने के लिए. भेज 
स्वरूप तदंशीय दिया है। आप लोगों ने शायद मेरी परम मित्र मिस 
सुशिक्षित, भारत थे 
के सहादेधान मेज! की बात सुनी है और सम्भव है आप लोगों में 
रहे हैं। से बहुतों का उनके साथ परिचय भी हो--वे इस 
समय इसी व्याख्यान-मश्च पर उपस्थित हैं। इन उच्च 

वेशसम्भूता सुशिक्षिता महिला ने भारत के प्रति अगाघ प्रेम होने के कारण 
अपना समग्र जीवन भारत के कब्याण के लिए. न्यौछावर कर दिया है और 
उन्होंने भारत को अपना घर तथा भारतवासियों को ही अपना परिवार बना 
लिया है। आप सभी उन सुप्रसिद्ध उदारह्दया अग्रेज महिला के 
नाम से भी परिचित हैं-- उन्होंने भी अपना सारा जीवन भारत के 
कल्याण तथा पुनरुत्थान के लिए अपण कर दिया है। में यह बात 
मिसेज बेंसण्ट को लक्ष्य करके कह रहा हूँ। प्यारे भाइयो, आज इस 
मञश्च पर दो अमेरिकन महिलाएँ उपस्थित हैं---ये भी अपने हृदय में 
वेसे ही उद्देश्य घारण करती हैं; और में आप छोगों से निद्चयपूर्वक कह 
सकता हैँ कि ये भी हमारे इस गरीब देश के कल्याण के लिए. अपने 
जीवन को उत्सगे करने को तेयार हैं। इस अवसर पर में आप लोगों 
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के आगे अपने एक स्वदेशवासी का नाम याद दिल्ाना चाहता हूँ। 
इन्होंने इड्गलेण्ड ओर अमेरिका आदि देशों को देखा है, उनके ऊपर 
भेरा बडा विश्वास और भरोसा है, इन्हें मे विशेष अ्रद्धा और प्रेम की 
दृष्टि से देखता हूँ, आध्यात्मिक राज्य में ये बहुत आगे बढ़े हुए हैं 
तथा महामना व्यक्ति हैं, ये बड़ी दुढ़ता के साथ परन्तु बिना शोर-गुल 
किए हमारे देश के कल्याण के लिए कार्य कर रहे हैं, आज, यदि उन्हें किसी 
ओर जगह कोई विशेष काम न होता, तो वे अवश्य ही इसी सभा में उप- 
स्थित होते --- यहाँ पर मेरा मतलूब श्रीयुत मोहिनी मोहन चद्नेपाध्याय से है | 
इन लोगों के अतिरिक्त अब इच्जलैण्ड ने मिस मार्गरेठ नोबछ को उपहार- 
स्वरूप भेजा है-- इनसे हम बहुत कुछ आशा रखते हैं। बस और अधिक 
बातें न कर में आपके साथ मिस मागगरेट नोबछ का पर्चिय करा देता हूँ। 
आप छोग अब इनकी वक्तता सुनेंगे। 
इसके बाद सिस्टर निवेदिता ने अपनी बड़ी मर्मस्पशिनी तथा सार-गर्भ 
वक्तता दी। उनकी वक्तृता समाप्त होने पर स्वामीजी फिर खड़े हुए और बोले;--- 
में अब केवल दो-चार बाते और आपसे कहना चाहता हूँ। अभी 
अभी हमें यह माह्दूम हुआ कि हम भारतवासी भी कुछ काम कर सकते हैं| 
भारतवासियों में हम बगाली लोग भले ही इस बात को हँसी में उड़ा दे सकते 
हैं, पर में वेसा नहीं करता | आप लोगों के अन्दर एक अदम्य उत्साह, एक 
अदम्य चेष्ट जाग्रत कर देना ही हमारा जीवनब्रत है । तुम अद्वेतवादी हो, 
विशिष्टद्नतवादी हो अथवा ठुम द्वेतवादी ही क्‍यों न हो, इससे कुछ आता- 
जाता नहीं । परन्तु एक बात की ओर जिसे दु्ाग्यवश हम छोग हमेशा भरूछ 
जाया करते हैं, इस समय में आपका ध्यान आकष्ट करना चाहता हूँ। वह 
यही कि “ है मानव ! अपने आप पर विश्वास रखो |”? 
आत्मविश्वास- केवल इसी एक उपाय से हम ईश्वर के विश्वास-परा- 
सम्पन्न होओ | यण बन सकते हैं। ठुम चाहे अद्वेतवादी हो या 
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दैतवादी, ठुम्हारा विश्वास चाहे योगशास्त्र पर हो या शंकराचार्य पर, चाहें तुम 
व्यासजी के अनुयायी हो या विश्वामित्र के, इससे कुछ आता-जाता नहीं हैं, 
लेकिन जरा गौर से देखने या जानने की बात यह है कि पूर्वोक्त ८ आत्म- 
विश्वास »? के विषय में भारतवासियों के विचार संसार की अन्य सभी जातियों 
के विचारों से निराले हैं। पछ मर के लिए, जरा सोचकर देखिये तो सही -- 
अन्यान्य सभी धर्मों और देशों में आत्मा की शक्ति को छोग स्वीकार नहीं 
करते--वे अ.त्मा को शक्तिहीन, दुबंछ, मतवतू, निः्चेष्ट और जड़ वस्तु की तरह 
समझते हैं; पर मारतवर्ष में हम छोग आत्मा को अनन्त शक्ति-सम्पन्न समझते 
हैं, और हमारी घारणा है कि आत्मा अनन्त काल तक पूर्ण ही रहेंगी। इसमें 
सदा उपनिषदों में दिये गये उपंदशों को स्मरण रखना चाहिए,। 


आप लोग अपने जीवन के महान्‌ व्रत को याद करें। हम भारतवासी 

और विशेषतः हम बगाडी बहुत परिमाण में विदेशी 

पाश्चात्य का अनु- भावापन्न हो गये है --- हमारा यही भाव हमारे जातीय 
करण त्याग कर धर्म की इड्डी-गुड्डी चूते डाछता है। इम आज इतने 
प्राच्य और पिछड़े हुए क्यों हैं ! क्यों हममे से निन्नानबे फी सदी 
पाश्चात्य के भावों ; हि रे 
का आदान-प्रदाव आदमी सम्बृणेतः पाश्रात्य भावों और उपादानों से 
करना होगा | गठित हो रहे हैं! अगर हम लोग जातीय गौरव के 
उच्च शिखर पर आरोहण करना चाहते हैं, तो हमें 

इस विदेशी भाव को दूर फेंक देना होगा, साथ ही यदि इम ऊपर चढ़ना चाहते 
हैं तो हमें यह भी याद रखना होगा कक हमें पाश्चात्य देशों से बहुत कुछ 
सीखना बाकी है। पाश्चात्य देशों से हमें उनका शिल्प और विशान सीखना 
होगा, उनके यहों की भीतिक-प्रकृति-सम्बन्धी विद्याएँ सीखनी 'होंगी और 
उधर पाश्चात्य देशवातियों को हमारे पास आकर धम और आध्यात्म-विद्या की 
शिक्षा ग्रहण करनी होगी । हम हिन्दुओं को विश्वास करना होगा कि हम ही 
संसार के आचाय हैँ। हम यहाँ पर राजनीतिक अधिकार तथा इसी प्रकार 
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की अन्यान्य बातों के लिए चिल्ला रहे हैं। अच्छी बात है, परन्तु अधिकार 
और सुभीते केवल मित्रता के द्वारा ही प्राप्त हो सकते हें और मित्रता की 
आशा वहीं की जाती है, जहाँ दोनों पक्ष समान होते हैं। यदि एक पक्ष- 
वाल्य जीवन भर भीख ही मेंगता रहे, तो क्या यहाँ पर मित्रता स्थापित हो 
हो सकती है? ये सब बातें जबानी कह देना बहुत आसान है, पर मेरा कहना 
यह हू कि पारस्परिक सहायता के बिना हम छोग कभी गक्तिसम्पन्न नहीं हो 
सकते । इसीलिए, भें आप छोगों को, भिखर्मगों की तरह नहीं, धर्माचार्य के 
रूप में इड्गलण्ड और अमेरिका आदि देशों में जाने के लिए कह रहा हैँ । 
हमें अपने कार्यक्षेत्र में यथासम्भव विनिमय विधि का प्रयोग करना होगा। यदि 
हमें उनके पास से इस छोक में सुखी रहने के उपाय सीखने हैं; तो हम भी 
उसके बदले में वर्यों न उन्हें अनन्त काल तक सुखी रहने के उपाय बताये! 

सर्वोवरि, समग्र मानव-जाति के कल्याण के छिए, द्वित-कार्य करते रहो । 
तुम एक संक्रीण घरे के अन्दर बंधे रहकर अपने को “शुद्ध ? हिन्दू समझने का 
जो गे करते हो, उठे छोड दो। मृत्यु सब के लिए, राह देख रही है, इसे 
कभी मत भूलो; और साथ ही उस ऐतिहासिक सत्य पर भी विशेष ध्यान 

; रखो कि सप्तार की सब जातियों को भारतीय-साहित्य- 
कप को निबरद्ध सनातन सत्य-समूह को सीखने के लिए घेय 
गा की धारण कर भारत के परों तले बठना पडा है। भारत 
अप का विनाश नहीं है, चीन का भी नहीं और जापान 
का भी नहीं, अतएव हमें अपने धमरूपी मेरुदण्ड की बात को सदा-सव्वेदा 
स्मरण रखना होगा | और ऐसा करने के लिए, हमें वह रास्ता बनने के लिए 
एक पथ-प्रदर्श की आवश्यकता है-- जिस रास्ते के विषय में में अभी तुम 
लोगों से कह रहा था। यदि ठुम लोगों में कोई ऐसा व्यक्ति हो जो यह 
विश्वास न करता हो, यदि हमोरे यहाँ कोई ऐसा हिन्दू बालक हो जो यह 
विश्वास न करता हो कि हमारा धर्म सम्पृर्ण रूप से आध्यात्मिक-मावापन्न है 
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तो में उसे हिन्दू मानने को तैयार नहीं हूँ । सुझे याद है, एक बार काव्मीर- 
राज्य के किसी गाँव में मैंने एक बृढ़ी औरत से पूछा था कि “आप किस घर्म 
को मानती हैं!” इस पर व॒द्धा ने बड़े गव॑ के साथ जवाब दिया था कि  इश्वर 
को धन्यवाद, उनकी कृपा से में मुसलमानिन हूँ।? इसके बाद किसी हिन्दू से 
भी यही प्रश्न पूछा, तो उसने ढीली आवाज में कह दिया, “में हिन्दू हूँ।! 
कठोपनिषद्‌ का वह महावाक्य स्मरण आता है---« श्रद्धा ? या अद्भुत 
विश्वास । नचिकेता के जीवन में “श्रद्धा! या यथार्थ “विश्वास-तत्व ? का 
एक सुंदर दुशन्त दिखाई देता है। इस श्रद्धा का प्रचार करना ही मेरा 
जीवनोंदेश्य है। में आप छोगों से फिर एक बार कहना चाहता हूँ कि यह 
श्रद्धा ही मानव-जाति के जीवन का और संसार के सब घर्मो का प्रधान अंग 
है। सब से पहले अपने आप पर विश्वास करने का अभ्यास करो। यह जान 
दर लो कि कोई आदमी छोटे से जल बुद्बुद्‌ के बराबर 
नचिकता की तरह है सकता है और कोई पहाड़ों की तरह बडा। पर 
छत उस छोटे जल-बुदुबुद्‌ और बडे भारी पहाड, दोलों 
होओओ | के ह्ठी पीछे कि ते हैं ४ 
अनन्त समुद्र हें। अतणए्व आशा सब 
में है, सब के लिए, मुक्ति का रास्ता खुछा हुआ है और सभी जल्दी या देरी से 
माया के बन्धन से मुक्त होंगे। यही हमारा सबसे पहलछा कतेव्य है। अनन्त * 
आशा से ही अनन्त आकांक्षा और चेष्टा की उत्तत्ति होती है। यदि यह 
विश्वास हमारे अन्दर बेठ जाय, तो वह हमारे जातीय जीवन में व्यास और 
अर्जुन का समय --- वह समय, जब कि हमारे यहां से समग्र मानव-जाति के 
लिए कल्याणकर मतवाद प्रचारित हुआ था---ले आयेगा। आज हम लोग 
अन्त्ंष्टि ओर आध्यात्मिक विषयों में बहुत ही पिछड़ गये हैं, परन्तु अब भी 
भारत से ययेष्ट परिसाण में आध्यात्मिकता विद्यमान है, इतने अधिक परिमाण 
में है कि आज भारत की आध्यात्मिकता ही उसे सारे संसार की जातियों के 
आगे श्रेष्ठ बनाए हुई है। और यदि छोगों की आश्या पर विश्वास किया जाय, 
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तो हमारा वह दिन फिर छौट आएगा, और वह आप छोमों के ऊपर ही निर्भर 
करता है। ऐ. बंगाली नवयुवकों ! तुम लोग धनी-मानियों और बड़े आदमी का 
मुँह ताकना छोड़ दो। याद रखो, संसार में जितने भी बड़े बडे और महान्‌ 
कार्य हुए हूं उन्हें छोटे आदमियों ने ही किया है। इसलिए ऐ गरीब बंगालियो ! 
उठो और काम में छग जाओ, ठुम छोग सब काम कर सकते हो और ठम्हे 
सब काम करने पडेंगे | यद्यपि तुम गरीब हो, तथापि बहुत छोग त॒म्हारा पदा- 
नुसरण करेंगे | दृढ़चित्त बनो और इससे भी बढ़कर प्रूर्ण पवित्र और कपट्युन्य 
बनो; विश्वास रखो कि ठुम्हारा भविष्य अत्यन्त गीरपूर्ण है। ऐ बंगाली 
नवयुवको ! ठुम लोगों के द्वारा ही भारत का उद्धार होनेवाला है। तुम इस 
पर विश्वास करो या न करो, पर तुम इस बात पर विशेष रूप से ध्यान रखना। 
ऐसा मत समझना कि यह काम आज या कल ही पृंरा हो जायेगा। मुझे 
अपनी देह और अपनी आत्मा के अस्तित्व पर जैसा दूढ विश्वास है, इस पर 
भी मेरा वेसा ही अठलछ विश्वास है। इसीलिए, ऐ बंगीय नवयुवको ! तुम्हारे 
प्रति भेरा दवदुय इतना आइष्ट है। जिनके पास धन-दौछत नहीं है, जो गरीब 
हैं, केवल उन्हीं लोगों का भरोसा है, और चूँकि तुम गरीब हों, इसलिए 
तुम्हारे द्वारा यह कार्य होगा | दँँकि तुम्हारे पास कुछ नहीं है, इसीलिए तुम 
कपव्ता से झुनन्‍्य हो सकते हो, और अकपट होने के कारण ही तुम सब कुछ 
त्याग करने के लिए तैयार हो सकते हो। बस, केवल यही बात मे तुमसे 
अभी अभी कह रहा था। और फिर भी ठुम्होरे पास भे इसी बात की चर्चा 
करता हूँ --- यही तुम छोगों का जीवन-तत है ओर यही मेरा भी जीवन-बत 
है। तुम चाहें किसी भी दाशनिक मत का अवल्म्बन क्यों न करो, उससे 
कुछ आता-जाता नहीं है। में यहाँ पर केवल यही प्रमाणित करना चाहता 
हूँ कि सारे भारतवर्ष में, सारी मानव-जाति की प्रूणता में अनन्त विश्वासरूप 
प्रेम-खच्च॒ओतप्रोत भाव से विद्यमान है --- यही मेरा विश्वास है, और में 
चाहता हूँ कि इस विश्वास का सारे भारत में प्रचार हो | 


२७, संन्‍्यासी का आदशे तथा तत्माप्ति का साधन 


(१९ जून सन्‌ १८९९ को जब स्वासीजी दूसरी बार पाश्चात्य देशों को 
जाने लगे उस अवसर पर बेलड मठ के युवा सन्‍्यासियो ने उन्हें एक सम्मानपत्र 
दिया । उसके उत्तर में स्वामीजी ने जो कहा था, उसका साराश निम्नलिखित है । ) 


आज एक रूम्प्रे भाषण का समय नहीं है परन्तु संक्षेप मे में कुछ उन 

बातों की चची करूँगा जो तुम्हें अभ्यास में छानी चाहिए। पहले हमें अपने 
" ध्येय को भलीमेति समझ लेना चाहिए ओर फिर उन साधनों को भी जानना 
चाहिए, जिनके द्वारा हम उसको प्राप्त करने का अभ्यास कर सकते हैं। तुम 
लोगों में से जो संन्यासी हैं. उन्हें सदव दूसरों के प्रति भलाई करते रहने का 
यत्न करना चाहिए, क्योंकि सन्‍्यास का अर्थ ही वह है। इस समय «त्याग? 
पर मी एक रुम्बा भाषण देने का अवसर नहीं है, परन्तु सक्षप में भें इसकी 
परिभाषा इस प्रकार करूँगा : “ त्याग ? का अर्थ है ८ मृत्यु के प्रति प्रेम ” । सांसारिक 
लोग जीवन से प्रेम करते हैं, परन्तु संन्यासी के लिए. प्रेम करने को मृत्यु है। 
तो प्रश्न यह उठता है कि क्या फिर हम आत्महत्या कर ले! नहीं नहीं, इससे 
बहुत दूर। आत्महत्या करनेवार्लों को मृत्यु तो कभी प्यारी नहीं होती, क्योंकि 
यह बहुधा देखा गया हैं कि यदि कोई मनुष्य आत्महत्या करने जाता है और 
यदि बह अपने यत्न में असफल रहता है तो दुबारा फिर वह उस कृत्य का कभी 
नाम भी नहीं लेता | तो फिर प्रश्न यह हैं कि मृत्यु के लिए प्रेम केसा होता है ! 


हम यह निश्चित जानते हैं कि हम एक न एक दिन अवश्य मेरेंगे; 
ओर जब ऐसा है तो फिर किसी सत्काये के लिए. ही हम क्यों न मरे! हमें 
चाहिए, कि हम अपने सारे कार्यों को जेसे खाना, पीना, सोना, उठना, बैठना 
आदि सभी --- आत्मद्याग की ओर लगा दे। भोजन द्वारा तुम अपने शरीर 
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को पुष्ट करते हो, परन्तु उससे क्या छाभ हुआ यदि तुमने उस शरीर को दूसरों 
की मलाई के लिए अपंग न किया इसी प्रकार तुम पुस्तकें पढ़कर अपने 
मस्तिष्क को पुष्ट करते हो परन्तु उससे भी कोई लाम नहीं यदि समस्त संसार 
के हित के लिए, तुमने उस मत्तिष्क को न लगाया । केवल इस तुच्छ स्वयं के 
उत्थान के लिए, य॒त्न करने की अपेक्षा यह श्रेष्ठ है कि तुम अपने करोडों माइयों 
की सेवा करते रहो और इस प्रकार धीरे धीरे मत्यु को प्राप्त हो जाओ। 
ऐसी ही मृत्यु में स्वर्ग है, उसी में सारी भछाई हैं, और इसके विपरीत करने 
में सारा अमंगल तथा कष्ट है | 

अब इसमें यह विचार करना चाहिए कि किन उपायों अथवा साधनों 
द्वारा हम इन आदशों को कार्यरूप में परिणत कर सकते हैं। सबसे पहले हमें 
यह समझ लेना चाहिए कि हमारा ध्येय ऐसा न हो जो असम्मव हो। अत्यन्त 
उच्च ध्येय रखने में एक बुराई यह है कि उससे राष्ट्र कमज़ोर हो जाता है तथा 
धीरे धीरे गिरने लगता हैं। यही हाल बौद्ध तथा जैन सुधारों के 
बाद हुआ। परन्तु साथ ही हमे यह भी समझ लेना चाहिए कि अत्यधिक 
व्यावहारिकता भी ठीक नहीं है, क्योंकि यदि तुम स्वयं थोडा मी विचार नहीं 
कर सकते, यदि तुम्हारे पथ-प्रद्शन के लिए, तुम्हारे सामने कोई भी ध्येय नहीं 
है, तो ठुम निरे जगली ही हो ।,अतएव हमें अपने ध्येय को कमी नीचा नहीं 
करना चाहिए और साथ ही न यह हो कि हम व्यावहारिकता को बिल्कुल 
भूल बैठें। इन दो “अत्यन्त? से हमें बचना चाहिए । हमारे देश में तो 
प्राचीन पद्धति यह है कि हम एक गुफा में बेठ जायें, वही ध्यान करें और 
वस वहीं मर जायें, परूतु मुक्तिलाम के लिए यह शुरूत सिद्धान्त है कि इस 
दूसरों से आगे ही बढ़ेत चले 'ज़ायें। आगे-पीछे साधक को यह समझ लेना 
चाहिए कि यदि वह अपने अन्य भाइयों की मुक्ति के लिए भी यत्ल नहीं 
करता है तो उसे मुक्ति नहीं प्राप्त हो सकती। अतएव तुम्हें इस बात का यत्न 
करना चाहिए कि तुम्होर जीवन में उच्च ध्येय तथा उच्च व्यावहारिकता का 


४८६ भारत में विवेकानन्द 


सुन्दर सामझस्य हो | तुम्हें इस बात के लिए. तैयार होना चाहिए कि एक 
क्षण तो ठुम प्रूण रूप से ध्यान में मग्न हो सको पर दूसरे ही क्षण ( मठ की 
भूमि की ओर इगारा करके स्वामीजी ने कहा ) इन खेतों को जोतने के लिए 
उद्यत हो जाओ। अभी ठुम इस बात के योग्य बनो कि शास्त्रों के काठन से 
काठन भावों को स्पष्ट रूप से समझा सको, पर दूसरे ही क्षण उसी उत्साह से 
इन खेतों की पैदावार को छे जाकर बाजार में भी बेच सको। नीच से नीच 
कार्य के लिए. भी तुम्हें उद्यत रहना चाहिए, और वह भी केवल यहाँ ही 
नहीं, वरन्‌ सर्वत्र । 

अब दूसरी बात जो ध्यान में रखने योग्य है वह यह है कि इस मठ 
का उद्देश्य है < मनुष्य ? तैयार करना। तुम्हें केवछ उसी पर नहीं विचार करते 
रहना चाहिए जो हमें ऋषियों ने सिखाया है। वे ऋषि अब चले गए हैं 
और उनकी शिक्षाएँ भी उन्हीं के साथ चली गई । अब तुम्हें स्वये ऋषि 
बनना चाहिए। तुम भी मनुष्य हो और वेसे ही मनुष्य जैसे शक बड़े से बड़े 
जो कमी पेदा हुए, यहाँ तक कि तुम अवताएें के सदृद् हो। केवल भन्थों के 
पढ़ने से ही क्या होगा ! केवल ध्यान-घारणा से भी क्या होगा तथा केवल 
मंत्र-तंत्र भी क्या कर सकते हैं ! ठम्हें तो अपने ही पैरों पर खड़े होना चाहिए 
और इस नए ढंग से कार्य करना चाहिए --.- वह ढंग जिससे मनुष्य * मनुष्य ? 
बन जाता है। सच्चा £ मनुष्य ? वही है जो इतना शक्तिशाली हो जितनी शक्ति 
स्वयं है, पर्तु फिर भी जिसका हृदय एक स्री के सदृश् कोमछ रहें। तुम्हारे 
चारों ओर जो करोड़ों व्यक्ति हैं उनके लिए तुम्होरे दुदय में प्रेम-भाव होना 
चाहिए, परन्तु साथ ही तुम लोहे के समान दुढ़ बने रहो, पर ध्यान रहें के 
साथ ही तुममें नम्नता भी हो। में जानता हूँ कि ये गुण एक दूसेरे के विरोधी 
प्रतीत होते हैं, परन्तु हॉ, ऐसे द्वी परस्पर विरोधी प्रतीत द्वोनेवाल 
गुण तुममे होने चाहिए। यदि तुम्दोर अध्यक्ष तुम्हें इस बात की आशा दें कि 
तुम नदी में कृद पड़ो और एक सगर को पकड़ छाओ तो तुम्हारा कर्तव्य यह 
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दोना चाहिए, कि पटले तुम आशा पालन करो और फिर कारण पूछो। भले 
ही तुमे दी हट आशा ठीक न हो, परन्तु फिर भी तुम पहले उसका पालन करो 
ओऔर फिर उस पर बहस कगे। हमारे सम्प्रदायों में, विशेषकर बंगीय सम्म्रदायों 
म एक विशेष दोप यह ६ कि यदि किसी के मत में कुछ अन्तर होता है तो 
बिना झछ सोचे-बिचारे वह सठ से एक नया सम्प्रदाय झुरू कर देता है। 
थोटा सा भी दकने का उसमें धीरज नहीं होता । अतएवं अपने संघ के प्राति 
त्ई अटूठ श्रद्धा तथा विश्वास होना चाहिए। यहाँ उद्ण्डता को तनिक भी 
स्थान नहीं मिल सकता और यदि कहीं वह दिखाई दे तो बिना किसी दर्द 
के उसे कुचल्कर नथ्ट कर डालो, रोद दो, नेस्तनादृद कर दो। हमारे इस संघ 
भे एक भी उद्वण्ट सदस्य नहीं रह सकता; और यदि कोई हो तो उन्हें 
निकाल बादर करो | हमारे इस गिविर में दगाबाज़ी नहीं चल सकती, यहाँ 
एक भी धोसेबाज़ नहीं रह सकता। इतने स्वतंत्र रहो जितनी वायु, पर हाँ, 
साथ ही ऐसे आजशापाल्क तथा नम्न जसा कि यह पौधा या कुत्ता | 


२८, मेने क्या सीखा? 


(ढाकानिवासियों के अत्यन्त अनुरोध से प्राय; दो हजार श्रोताओं के 
सामने जगन्नाथ कालेज-मवन में स्वामीजी ने उक्त 'विषय पर भाषण दिया । 
इस समा के सभापति थे सुविख्यात वकील रमाकान्त ननन्‍दी महाशय | ) 


स्वामीजी का भाषण 


मैने नाना देश-विदेशों में भ्रमण किया है, किन्तु मुझे कभी अपनी 
जन्मभूमि बंगाल के सविशेष दर्शन का सौमाग्य नहीं प्राप्त हुआ | में जानता 
न था कि इस देश के जछ स्थल सभी में इतना सौन्दर्य भरा पडा है। किन्तु 
नाना देश के भ्रमण से मुझे यह छाम हुआ है के 
से विशेष रूप से इसके सौन्दय की उपलब्धि कर 
सकता हूँ। इसी भाँति में पाहिले धर्म-जिज्ञासा से 
नाना सम्प्रदायों में--वैंदेशिक भावबहुलू अनेक प्रकार के सम्रदायों भें --- 
भ्रमण करता था, दूसरों के द्वार पर मिक्षा मॉंगता था --- जानता न था कि 
मेरे देश का धमं, मेरी जाति का घम इतना सुंदर है। आजकल एक दल 
है जो धम के भीतर वेदेशिक भाव घुसाने का विशेष पक्षपाती है। यह सुधा- 
रक दल मतिपुजा का विरोधी हैं। इस दल के सुधारक कहंते हैं कि हिन्दू 
धम सच्चा धरम नहीं है, कारण, इसमें सृतिपुजा का विधान है। मर्तिषजा 
क्या है! यह अच्छी है या बुरी---इसका अनुसन्धान कोई नहीं करता, 
केवल इस शब्द के आधार पर वे हिन्दू धर्म को बदनाम करने का साहस 
करते हं। एक दूसरा दल और भी है जो हिन्दुओं के प्रत्येक रीतिरिवाजों में 
वज्ञानिकता इूँढ़ निकालने का य॒त्न कर रहा है। कौन कह सकता है कि वे 
लोण एक दिन ईश्वर को भी विद्युत्रवाह-समृह न कर डालेंगे! जो कुछ भी 


में प्रातीन 
सम्प्रदाय का हूँ। 
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हो, माता इन्हें आशीर्वाद दें। माता ही भिन्न मिन्न प्रकृति के द्वारा अपना 
कार्य साधन करती ६ं। उक्त विचाखालों के अतिरिक्त एक और दल है, ये 
प्राचीन दल वाले कहते हैं कि हम लोग तुम्हारी अण्य्सण्ट बातें नहीं जानते 
ओऔर न हमें जानने की इच्छा ही है, हम लोग तो ईश्वर, आत्मा, सुख- 
दुःखमय इस ससार को छोडकर इसके अतीत प्रदेश में जाने का उपाय जानना 
चाहते हैं। यह दल कहता है कि सबिश्वास गगा-स्नान करने से मुक्ति होती 
है, शिव, राम, विष्णु चाहे जो रहे हों, उनमें ईश्वरुद्धि रखकर उपासना 

करने से मुक्ति होती है। में इसी प्राचीन दल का पक्षपाती हूँ । 
.. आजकल एक और दल है जो ईश्वर और संसार दोनों की एक साथ 
ही उपासना करने के लिए कहता है। वह सद्चा नहीं है । उसका भाव और 

मुँह एक नहीं है | प्रकृत महात्माओं का उपदेश है :--- 
८४ जहाँ राम तहेँ काम नहीं, जहों काम नहिं राम | | 
तुलसी कबहूँ होत नहिं नहीं, रावि रजनी इक ठाम ॥ ? 
इसीलिए, ये महापुरुष कहते हैं कि यदि इंश्वर को पाना चाहते हो, तो 
काम कांचन का त्याग करना होगा । अंधकार और प्रकाश क्या कभी एक 
साथ रह सकते हैं? यह संसार असार, मायामय 
स्पा और मिथ्या है। इसे बिना छोड़े कदापि ईब्बर को 
नहीं पा सकते । यदि यह न कर सको तो मान लो कि हम ढुबेल हैं, किन्तु 
स्मरण रहे कि अपने आदर को कदापि नीचा न करना | सुर्दे को सोने के 
प्ते से ढकने का यपन न करो । अस्त । यदि धर्म की उपलब्धि करनी है, 
यदि ईश्वर की प्राप्ति करनी है, तो भूलभुलेया का खेल खेलना छोड़ना होगा। 
भैने क्या सीखा ! मैंने इस प्राचीन सम्प्रदाय से क्या सीखा ! यही सीखा --- 
८४ दुर्लूम त्रयभेवतत्‌ , देवानुगहद्देत॒क | 
मनुष्यत्व॑ सुमुक्षुत्व महापुरुषसंश्रय: ॥ ?? + 


+ विवेकचूडासणि, ३ 
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मनुष्यत्व, सुमुक्षुत्व और महापुरुष का संसर्ग ये तीन बातें पानी बहुत 

ही कठिन है। ये तीनों बिना ईश्वर की कृपा के नहीं मिल सकतीं। मुक्ति 
के लिए सबसे आवश्यक वस्तु है-- मनुष्यत्व । 
हमारे चरम इसके बाद चाहिए, मुमुक्षुव --- हमोरे सम्प्रदाय और 
आदशे झुक्तिलाभ व्यक्ति-मेंद से साधन-प्रणालियों भिन्न भिन्न हैं, किन्तु 
के लिए आवश्यक ,ह निःसकोच कहा जा सकता है कि मुसुक्ष॒त्व के 
है व्याउडता, बिना इंश्वरोपलब्धि असम्भव है । सुमुध्ुत्व क्या है! 
गुरु ओर साधना। कक 
इस संसार के सुख-दःख से छटठकारा पाने की तीज 

इच्छा, इस संसार से प्रबल घणा । जिस समय भगवान के लिए यह तीव्र 
व्याकुछता होगी उसी समय समझना कि तुम ईश्वर-प्राप्ति के अधिकारी हुए 
हो। इसके बाद चाहिए महापुरुष का संग अथांत गुरुकूभ | गुरुपरम्परा से 
जो शक्ति प्राप्त होती है उसी के साथ अपना संयोग स्थापित करना होगा | 
उसके बिना मुसुध्षुत्व रहने पर भी कुछ न हो सकेगा अथोत्‌ गुरु करना आव- 
श्यूक ही नहीं; अनिवाय है। अब प्रश्न यह है कि किसे गुरु बनाया जाय ! 

कबीरदास ने लिखा है ;--- 

“पोथी पढ़ तूती भया, पण्डित भया न कोय। 
अक्षर एक जे प्रेम से पढ़े तो पण्डित होय॥ ” 

केवल पण्डित ही होने से काम न चलेगा। आजकल समी छोग गुरु 
बनना चाहते हैं। मिक्षुक भी छाखों रुपये दान करना चाहता है। शात््रों में 
लिखा है ;--- 

४ श्रोजियो5वुजिनो 5कामहतो यो ब्रह्मवित्तम: | ? + 

अथांतू जिसे वेदों का रहस्य-ज्ञान है, जो निष्पाप है, जिंसे कोई इच्छा 
न हो, जिसका रूक्ष्य परोपकार के सिवाय दूसरा कुछ न हो, जो अहेत॒क 
दयासिन्धु हैं, जो किसी छाभ के उद्देश्य से, नाम या यश के लिए, उपदेश 


+ विवेकचूडामणि, ३३ 
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नहीं देता, जो त्रह्म को भलीभॉति जानता है, जिसने ब्रह्म को प्रत्यक्ष किया 
है, जिसने ईश्वर को करतलामलकबत्‌ किया है -- वही गुरु होने योग्य है। 
उसी के साथ आध्यात्मिक योग स्थापित होने से इइ्वर-प्राप्ति होगी --- ईश्वर- 
साक्षात्कार सुगम होगा। इसके बाद आवश्यकता पड़ती है अभ्यास की। मनुष्य 
चाहे कितना ही व्याकुल क्यों न हो, चाहें कितना ही अच्छा गुरु क्यों न 
मिले, साधना --- अभ्यास बिना किए उसे कमी भी ईंश्वरोपलछव्धि न होगी । 
जिस समय अभ्यास दृढ़ हो जायेगा उसी समय ईश्वर प्रत्यक्ष होगा । इसीलिए 
कहता हैँ कि है हिन्दुओ, है आये सन्‍्तानगण, आप छोग इस आदश को 
कभी न भुलाव । हिन्दुओं का प्रधान ल्ट्ष्य इस ससार से बाहर जाना है--- 
फेंवल इसी ससार को छोडना होगा ऐसा नहीं है, अपितु, स्वर्ग को भी 
छोड़ना पड़ेगा--चुरी बातों के ही छोड़ने से काम नहीं चलेगा, अच्छी 
बातों का भी त्याग आवश्यक है--- संसार-स्वर्ग, बुरा-मछा इन सबके अतीत 


होना होगा । 


२९, हमारा जन्म-प्राप्त धर्म 
(३१ मार्च १९०१ को ढाका में दिया हुआ भाषण। ) 


प्राचीन काल में हमारे देश में आध्यात्मिक भाव की अतिशय उन्नति 
हुई थी। हमें आज वही प्राचीन गाथा स्मरण करनी 
प्राचीन और बते- होगी । प्राचीन कालिक शीरव के स्मरण में सबसे बडी 
५00, आपत्ति यह हैँ कि हम कोई नवीन काम करना 
पसंद नहीं करते और केवल अपने प्राचीन गीरव के स्मरण ओर कीतंन में ही 
सन्तुष्ट होकर अपने को सर्वश्रेष्ठ समझने लग जाते हैं। हमें इस सम्बन्ध में 
सावधान रहना चाहिए। प्राचीन काल मे अनेक ऋषि-महषि थे ---- उन्हें सत्य का 
साक्षात्कार हुआ था। किन्तु प्राचीन काल के स्मरण से वास्तविक उपकार तभी 
होगा जब्र हम भी उनके सदृश ऋषि हो सके, केंवछ इतना ही नहीं -- मेरा 
विश्वास है कि हम ओर मी श्रेष्ठ ऋषि हो सकेंगे। भ्रूतकाल में हमारी खूब 
उन्नति हुई थी -- मुझे उसे स्मरण करते हुए बड़ा गौरव होता है। वर्तमान 
कालिक अवनत अवस्था को देखकर भी में दुःखी नहीं होता और भविष्यत्‌ 
में जो होगा, उसे अनुमान कर भी में आज'ग्वित होता हूँ। कारण, में 
जानता हूँ वि, बज का बीजल भाव जब नष्ट होगा तमी वह वक्ष हो सकेगा। इस 
प्रकार वतेमे।न श+"ग -'एथा के भीतर भविष्यत्‌ का महत्व निहित है। 
हम ६ जम्मप्रास धर्म में कोन कीन साधारण साव हैं! ऊपर ऊपर 
विचार करने स हमें पता लगता है कि इमोरे धर्म में माना प्रकार के विरोध 
का जप हैं। 'कुछ लोग अद्वेतवादी, कुछ विशिष्टाद्वेतवादी 
अप ता और कुछ दतव*रो ह। कोई अवतार भानते हैं, कोई 
मतसमह हैं। सतिपुजा मानते हैं तो कोई निराकारबादी हैं। आचार 
के सम्बन्ध में नाना प्रकार की विभिन्नता दिखाई 


ि 
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नं, सदा ही बहती हुई अम्ृत-नदी के पास ही प्रवाह्वित होने पर भी तृष्णा के 


देश के समय पीने के लिए हमने नाबदान का पानी दिया, 
जनस।धारण के उन अगणित छाखों मनुष्यों का, जिनके सामने 
लिए प्राण दो। पर्याप्त भोजन के रहते हुए भी जिन्हें हमने भू्ों मार 


डाछा, जिन्हें हमने अद्वेतवाद का तत्व सुनाया और ऊपर से घ॒णा की, 
जिनके विरोध में हमने लछोकाचार का आविष्कार किया, जिनसे जबानी 
तो यह कहा कि सब बराबर हैं; सब वही एक ब्रह्म हैं, परन्तु इस यक्ति को 
काम में लाने का कुछ भी प्रयत्न नहीं किया । “मन में रखने ही से काम 
हो जायेगा, परन्तु व्यावहारिक ससार में अद्वतवाद को घसीटना ?--.. हरे 
हरे !([ ? अपने चरित्र का यह दाग मिटा दो। उठो, जागो। यदि यह 
क्षुद्र जीवन चला भी जाय तो वया हानि है? सभी मेरेंगे --- साधु-असाघ्ठु, 
धनी दरिद्र --- सभी मरेंगे। चिस्कारूू तक किसी का शरीर नहीं रहेगा । 
अतएब उठो, जागो ओर सम्पूर्ण रूप से निष्कपट होओ। भारत में घोर 
कपटता समा गई है। चाहिए, चरित्र, चाहिए इस तरह की दृढ़ता और 
चारित्र्य का बल जिससे मनुष्य आजीवन एक ही विषय को पकड़े रह सके | 

८४ नीतिनिपुण मनुष्य चाहे निन्‍्दा करें चाहे स्ठुति, लक्ष्मी आएँ या 
चली जाएँ, मृत्यु आज ही हो चाहे शताब्दी के पश्चात्‌; जो धीर हैं वे 
न्यायमार्ग से एक पग भी नहीं हिल्ते। ? उठो, जागो, समय बीता जा रहा 
है और व्यर्थ के वितण्डावाद में हमारी सम्प्र्ण शक्ति का क्षय होता जा रहा 
है। उठो, जागो, छोटे छोटे विषयों ओर मतमतान्तरों को लेकर व्यर्थ का 
विवाद छोड़ो । त॒म्होरे सामने महान्‌ कार्य पड़ा हुआ है -- छाखों आदमी 
डूब रहे हैं, उनका उद्धार करो । 

इस बात पर अच्छी तरह ध्यान देना कि मुसलमान जब भारत में 
पहले पहल आये थे, तब भारत में अब से कितने अधिक हिन्दू रहते थे । 
आज उनकी संख्या कितनी घट गई है! इसका कोई प्रतिकार हुए बिना यह 
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दिन द्विन और घटती ही जायेगी, अन्त में कोई भी 
उपलहार | हिलू न रह जायेगा । हिन्दूजाति के छत होने के 
साथ ही -- उनके सैकड़ों दोष रहने पर भी, संसार के सम्मुख उनके सैकड़ों 
विक्ृत चित्र उपस्थित करने पर भी--- अब तक वे जिन-जिन महान्‌ भावों के 
प्रतिनिधि-स्वरूप हैं वे मी छ॒प्त हो जायेंगे । और उनके छोप के साथ साथ 
सारे अध्यात्म ज्ञान का शिरोमूषण अपूव अद्वतवत्व भी छुप्त हो जायेगा । 
अतए्‌ब उठो, जागो, संसार की आध्यात्मिकता की रक्षा के छिए हाथ 
बढ़ाओ । और पहले अपने देश के कल्याण के लिए इस तत्व को काम में 
छाओ | हमे घम की उतनी अधवह्यकता नहीं, इस जड़ संसार मे अद्वित- 
वाद को कारय में परिणत करना होगा, पहले अन्न की व्यवस्था करनी शेगी, 
इसके बाद धरम है। गरीब बेचारे भूखों मर रहे हैं, हम उन्हें आवश्यकता 
से अधिक धर्मोपदेश दे रहे हैं । मतमतान्तरों से पेट नहीं मरता । इमारे दो 
दोष बड़े ही प्रबछ हूँ; पहला दोष हमारी दुब्ता है, दूसरा प्रेमझ्ुन्यता --- 
हृदय की नीरतता | लाखों मतमतान्तरों की बात कह सकते हो, करोड़ों 
सम्प्रदाय सड्डठित कर सकते हो, परन्तु जब तक उनके दु/ख का अपने द्ृदय 
में अनुभव नहीं करते, वेदिक उपंदेशों के अनुसार जब तक स्वयं नहीं समझेते 
कि वे तुम्होर ही शरीर के अंश हैं, जब तक तुम और वे--- धनी और 
दरिद्र, साधु ओर असाधु सभी -- जिसे तुम ब्रह्म कहते हो, उसी अनन्त 
सर्वस्वखूप के अश नहीं हो जाते, तब तक कुछ न शेगा। ह 
सजनो, भेने आप छोगों के सामने अद्वैतवाद के कुछ प्रधान भावों 
को प्रकाशित करने की चेष्टा की, अब इसे काम में छाने का समय आया है 
““कैवछ इसी देश में नहीं, सब जगह । आधुनिक विज्ञान के छोंहे के मुद्गरों 
की चोट खाकर द्वैतवादात्मक धो की दीवार चुर चूर हो रही है। ऐसा नहीं 
कि द्वेतवादो सम्प्रदाय केवल यहीं शाज्रीय 'छोकों का अथ खींच खींच कर 
कुछ का कुछ कर रहे है ( इतनी दूर तक खींचा जा चुका है कि उसकी हृद हो 


चेदान्त ४६५ 


गई है--कह्ें तक खींचातानी हो--अछोक रबर थोड़े ही हैं ! ), ऐसा 
नहीं कि केवल यहीं वे लोग आत्मरक्षा के लिए अंधेरे मे किसी कोने में छिंपने 
की चेषट कर रहे हैं; नहीं, युरोप और अमेरिका भें तो यह प्रयलन और भी ज्यादा 
है। और यहाँ भी भारत के इस तत्व का कुछ अंश जाना चाहिए । पहले ही 
वह जा चुका है --- दिन दिन उसका प्रसार बढ़ाना चाहिए। पश्चिमी सभ्य 
संसार की रक्षा के लिए इसकी बडी आवश्यकता है। कारण, पश्चिमी देशों मे 
पहले का भाव उठ गया है और एक नया ढंग --- कांचन की प्रजा प्रवर्तित 
हुई है। इस आधुनिक घम अथात पारस्परिक प्रतियोगिता और कांचन की 
पूजा की अपेक्षा पहले की अपरिणत घम की राह अच्छी थी। कोई भी 
जाति हो, चाहे वह कितनी ही प्रबल क्यों न हो, ऐसी बुनियाद पर कभी 
नहीं ठहर सकती। ओर संसार का इतिहास हुमेसे कह रहा है, जिन किन्‍्दीं 
लोगों ने ऐसी बुनियाद पर अपने समाज की प्रतिष्ठा की, वे ही विनष्ट हो गये | 
जिकसे भारत में इस कांचन-पूजा की तरंग न आ सके, उसकी ओर पहले ही 
से नजर रखनी होगी। अतणव सब के पास यह अद्वेतवाद प्रचारित करो, 
जिससे घमं आधुनिक विशान की प्रबछू आधातों से भी अक्षत बना रहे। 
केवल इतना ही नहीं, तुम्हे दूसरें को भी सहायता करनी होगी-- तुम्हारी 
भावराशि यूरोप और अमेरिका का उद्धार साधन करेगी, परन्तु सबसे पहले 
तुहें याद दिलाता हूँ, यथाथ कार्य यहीं है और उसका प्रथमांश है दिन पर 
दिन घोर से घोर्तर दाखिय और अज्ञान-तिमिर में ड्बे हुए साधारण लाखों 
भारतीयों की उन्नति-साधना | उनके कल्याण के लिए, उनक्की सहायता के 
लिए, अपने बाहुओं को प्रसारित कर दो और भगवान श्रीकृष्ण की यह वाणी 
याद रखो --- 
८ इहेव तर्जितः सर्गो येषां साम्ये स्थितं सनः । 
निर्दोष हि सम ब्रह्म तस्मात्‌ ब्रह्मणि ते स्थिताः ॥ + 


। गीता, ५-१९ 
३० 
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८ जिनका मन इस साम्य भाव में अवस्थित है, उन्होंने इस जीवन में । 
ही संसार पर विजय प्राप्त कर ली है। चूँकि त्रह्म निर्दोष और सम हैं, इसलिए | 
वे ब्रह्म में अवस्थित हैं। ? 


निवेदन 

हिंदी मे उत्तम कोटि 08 ४ - का» रा, सग्रह अब 
, तक प्रकाशित नहीं हुआ जो-मिबध-लेखन:ल के विचार से 
साहित्यिक कोटि का हो शोर जो ऊँची कक्षाओं के विद्यार्थियों 
के हाथों मे इस उद्देश्य से दिया जा सके कि वे उसे आदश 
मानकर अपनी लेखनशैली तथा विषय-प्रतिपादन-रीति को 
सुधार सके। इस अ्रभाव की पूर्ति के उद्द श्य से यह संग्रह 
प्रस्तुत किया जा रहा है। पहले भाग में श्रपेक्षाकृत सरल 
लेखों का समग्रह है तथा दूसरे भाग में उससे कठिन लेखों का 


सग्रह। भाषा की कठिनता या सरलता तो श्रघधिकांश में 
शब्दों की तत्समता या तद्भवता पर निभर रहती है, परत 


 विपय को कठिन या सरल बनाने से विचारों को गूढता, विपय- 
प्रतिपादन की गंभीरता, मुह्वाविरों की प्रचुरता, शआआनुपंगिक 
प्रयोगों की योजना और पदों की जटिलता तथा इन गुणों की 
न्यूनता ही विशेष रूप से उत्तरदायी होती है। निब्रधमाला के 
दोनों भागों की प्रस्ठुत करने से हमने भाषा की अपेक्षा विपय 
की ही सरलता और काउन्य का भेद अपने सामने रखा है, 
यद्यपि मिन्‍न भिन्‍न प्रकार के लेखपुष्पों को निबंधमाला के दोनों 
भागों मे ग्रथित करने की चेश भी की गई है। 


(३ . 

खेद है कि हिंदी में श्रमी भिन्‍न भिन्न निबंधशैलियो की 
श्रेणी खला नहीं बन पाई है जैसी कि अँगरेजी आदि के 
उन्नत साहित्यों में बन चुकी है। अँगरेजी ;में तो निबंधशैलियों 
का ऐतिहासिक अनुक्रम भी मिलता है, किंतु हिंदी में अभी 
भाषा की सरलता और क्लिष्ठटता के अधार पर ही साहित्य 
का अधिकाश विवेचन हो रहा दै। इस चिंताजनक दशा का 
कारण अच्छे निबंधलेखकों का अभाव ही नहीं है, ' अच्छे 
साहित्यसमीक्षकों का अ्रभाव भी है। निबधों के सूक््यसूचइंम 
भेदों पर हिंदीसमाज को दृष्टि का पहुँचना तब तक संभव 
नहीं देख पड़ता जब तक हिंदी की पन्नपत्रिकाएँ भाषा के 
रूगढ़ों को छोड़कर वास्तविक विचारपद्धति को ग्रहण नहीं 
करतीं। इस समग्नह में भावप्रधान, कल्पनाप्रधान, विचारप्रधान, 
वणनप्रधान आदि विशेषताश्रों को दृष्टि मे रखकर निबंधों का 
जो चयन किया गया है उसे निबंधसाहित्य की अद्यालिका पर 
पहुँचने की केवल पहली सीढ़ी समझना चाहिए। 

निबंध या प्रबंधतेखन साहित्य का एक प्रमुख अंग माना 
जाता हे। आख्यायिकाओशों और उपन्यासों के इस युग में भी 
यह स्वीकार किया जाता है कि विचारों को व्यक्त करने की 
सबसे स्पष्ट शैली निबध की ही है। व्यक्तित्व की भकलक 
दिखाने के लिये पश्चिम के साहित्यकार निबंध लिखने की कला 
का ही विशेष रूप से अभ्यास करते हैं। कथाकहदानियों 
की वस्तुप्रधान व्यंजनाशेली की श्रपेकज्ञा निबधलेखन की 


व 2) 


व्यक्तिप्रधान श्रमिच्रा शैली ( 5प//8०४४ए७ 2४६ ) अब भी अ्रपना 
श्लग महत्व रखती है। यह कोई नहीं कह सकता कि 
निबंधरचना का श्रम साहित्य के अन्य किसी अ्रंग की अपेक्षा 
किसी भी रूप में हीन है, तथापि हिंदी में अ्रभी इस दिशा में 
बहुत थोड़ी प्रतिमा का प्रदशन किया गया है। मासिक 
पत्रिकाश्रों के प्रष्ठ प्रतिमास श्रनेकानेक निबंधों से रंगे रहते हैं पर 
उच्च कोटि के निबध अब तक श्रल्प सख्या में हीं प्रकाशित 
हुए. हैं। साहित्यिक समीक्षा से सबंध रखनेवाले निबधों की 
शैली कुछ दिनों से श्रच्छी मात्रा में उन्नति कर रही है; परंतु 
दूसरे प्रकार के निबध डतनी ही मात्रा में अ्रवनत भी हो 
रहे दैं। निबंधलेखन की कला में शक्तिशाली उत्थान की 
अ्रवश्यकता है | 

- श्यामसु दरदास 
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हदा ।नबंधमाला 
दुयरा भाग 
धोखा 
| पंडित प्रतापनारायण मिश्र ] 


इन दो श्रक्षरों में भी न जाने फितनी शक्ति है कि इनको 
लपेट से बच्चनना यदि निरा श्ररुभव न हो तो भी महा कठिन 
तो अवश्य है। जब कि भगवात्र्‌ रामबद्र ने मारीच राक्षस को 
सुबशमझग सप्रक लिया था तो हमारी आपकी क्या सामथ्य 
है जो धोखा न खाये | बरच ऐसी ऐसी कथाश्रोंसे विदित होता 
है कि स्‍्वर्थ ईश्वर भी केवल निराकार निर्विकार ही रहने की 
दशा में इससे पृथक रहता है, सो भी एक रीति से नहीं ही 
रहता, क्योंकि उसके मुल्य कारों में से एक काम सृष्टि का 
उत्पादन करना है, उसके लिये उसे अपनी माया का आश्रय 
लेना पड़ता है, श्रौर भाषा, भ्रम, छुल इश्यादि धोखे ही के 
पर्याय नहीं | इस रीति से श्रद्दि हम कहे कि ईश्वर भी धोखे से 
अ्रलग नहीं है तो श्रयुक्त न होगा, क्योंकि ऐसी दशा में यदि 
वह धोखा खाता नहीं तो धोखे से काम श्रवश्य लेता है, जिसे 


(६ हू 3 

दूसरे शब्दों में कह सकते हैं कि माया सका प्रप॑च फैलाता है व 
धोखे की टट्टी खड़ी करता है । | 

अतः सबसे पृथक रहनेवाला हैश्वर भी ऐसा नहीं है, जिसके 
विषय में यह कहने का-स्थान हो कि वह धोखे से अलग है 
वरंच घोखे से पूर्णा उसे कह सकते है, क्योंकि वेदों में उसे 
“ग्राश्चर्योस्य वक्ता”, “चित्र देवानामुदगादनीक इत्ादि कहा 
है, और श्राश्वय तथा चित्रत्वय को मोटी भाषा में धोखा 
ही कहते हैं, शग्रथवा अ्रवतारघारण की दशा में उसका नाम 
मायावपुधारी होता है, जिसका, अर््च है--धोखे का पुतला। 
आझोर सच भी यही है; जो सवथा निराकार होने पर मा 
मत्यय, कच्छुपादि रूपों में प्रगद होता है, और शुद्ध निर्विकार 
कहलाने पर भी नाना प्रकार की लीला किया करता है वह 
धोखे का पुतला नहीं है तो क्‍या है ! हस आदर के मारे उसे 
अ्रम से रहित कहते हैं, पर जिसके विषय में कोई निश्चय- 
पूवक इृदमित्थ'' कही नहीं सकता, जिसका सारा भेद स्पष्ट 
रूप से कोई जान ही नहीं सकता वह निश्रेम या भ्रमरहित 
क्योंकर कहा जा सकता है। शुद्ध निम्नम बह कहलाता है, , 
जिसके विषय में श्रम का आरोप भी न हो पके; पर उसके 
तो अस्तित्व तक में नास्तिकों को संदेह और आस्तिकों को 
निश्चित ज्ञान का अ्रभाव रहता है, फिर वह निमश्रंम कैसा ? 


और जब वही भ्रम से पूर्ण है तब उसके बनाए. ससार में श्रम 
अर्थात्‌ धोखे का अ्माव कहाँ १ 


तक 


'( ऋऐे ) 
,, बेदाती लोग जगत्‌ को मिथ्या,, श्रम समभते हैं, यहाँ 
त्तक कि एक महात्मा ने किसी जिज्ञासु को भली भाँति समभा 
द्विया था कि विश्व में जो कुछ है, ओर जो -कुछ, होता है, 
सब प्रम है। किंतु यह समझाने के कुछ ही दिन उपरात 
उज़के किसी प्रिय ध्यक्ति. का, प्राणात हो गया, जिसके शोक 
में वे फूट फूथकर रोने लगे। इसपर शिष्य ने श्राश्चय से 
श्राक्तर पूछा कि आप तो सब दातों का भ्रमात्मक मानते हैं, 
फिर जान बूभकर ; रोते, क्यों; हैं ? इसके उत्तर, में उन्होंने 
कहा कि रोना भी श्रम ही,है। सच है।! , भ्रमोत्तादक 
अ्रमत्वरूप भगवान्‌ क़े बनाए हुए भव ( ससार,) में जो कुछ 
है, भ्रम ही है ।, जब तक भ्रम है तभी तक ससार है, वरच 
ससार का स्वामी, भी तभी तक है, फिर कुछ भी नहीं । ओर 
कौन जाने, हो तो हपें उससे कोई काम. ज्हीं, ! परसश्वर सबका 
भ्रम बनाए रक्खे.इसी मे सब कुछ हे। जहाँ भरसा जुल गधा 
वहीं लाख की ,भलससी ख्राक में .मिल् जाती है। जो -लोग 
पूरे ब्रह्मजानी बनकर सत्तार को सचमुच. माया , को कल्पना 
मान बैठते हैं वे अपनी, ख्रमात्मक, बुद्धि से चाहे अपने तुच्छ 
जीवन को साक्षात्‌ सर्वश्वर मानके, ख़बंथा खुखी हो "माने का 
घोखा खाया करें, पर ससार के , किसी, काम के नहीं रह जाते 
हैं, बरच निरे श्रकर्ता, अभोक्ता बनने की समय मे अक्मश्य 
झौर “नारि मारि सब एक हैं जस मेहरि तस माया इत्यादि 
सिद्धातों के मारे अ्रपना तथा दूसरों का जो अमनिष्ट न कर ओैठे 


( ४ ) 

बही थोड़ा है, क्योंकि लोक और परलोक की मजा भी घोखे 
ही मे पड़े रहने से प्रात्त होता है। बहुत नॉन छाॉटना 
सत्यानाशी की जढ़े है! ज्ञान को दृष्टि से देखें तो आपका 
शरीर मल-मूत्र-्मास-मज्जादि घुणस्पद्‌ पदार्थों का विकार मात्र 
है, पर हम उसे प्रीति का पत्र समभते हैं, और दशन-स्पश- 
नादि से आानंदलाभ करते है । 

हमको वास्तव में इतनी जानकारी मी नहीं है कि हमारे 
शिर में कितने बाल हैं वा एक मिट्टी के गोले का सिरा कहाँ 
पर है, किंठ आप हमे बडा भारी विज्ञ और सुलेखक समभते 
हैं, तथा हमारी लेखनी या जिह्मा को कारीगरी देख देखकर 
सुख प्राप्त कस्ते हैं। विचार कर देखिए. तो धनजन इत्यादि 
पर किसी का कोई स्वत्व नहीं है, इस क्षण वे हमारे काम 
थ्रा रहे हैं, छुण दी भर के उपरात न जाने किसके हाथ में वा किस 
दशा में पढ़के हमारे पक्ष में कैसे हो जायें, ओर मान भी लें 
कि इनका वियोग कभी न होगा तो भी हमें कया 2? शअ्राखिर 
एक दिन मग्ना है, और 'मूँ दि गई आँखें तब लाखे वेहि कार्म 
की!। पर यदि हम ऐसा समभककर सबसे सबंध तोड़ 
दे तो सारी पूंजी गैंवाकर निरे मूर्ख कहलावें र्त्र पुत्रादि 
का प्रबंध न करके उनका जीवन नष्ट करने का पाप मुड़ि- 
यावें !, 'ना हम काहू के कोऊ ना हमारा! का उदाहरण बनके 


सब प्रकार सुख, सुविधा, सुबश से बचित रह जाये ! 
इतना द्वी नहीं, वरंच और भी सीचकर देखिए, तो किसी 
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फो कुछ भी खबर नहीं है कि मरने के पीछे जीव को क्या 
दशा होगी । 

बहुतेरों का सिद्धात यह भी द्दे कि दशा किसकी होगी, 
जीव तो कोई पदाथ ही नहीं है। घड़ी के जब तक सब पुरजे 
दुरुस्त है, और ठीक ठीक लगे हुए हैं तमी तक उसमे खट खट, 
उन टन श्राधाज श्रा रही है, जहाँ उसके पुरजों का लगाव 
बिगड़ा, वहीं न उसकी गति है, न शब्द है। ऐसे ही शरीर 
का क्रम जब तक ठीक ठीक बना हुआ है, मुख से शब्द श्र 
मन से भाष तथा इद्वियों से कम का प्राकय्य होता रहता है, 
जहाँ इसके क्रम में व्यतिक्रम हुआ, वहीं सब खेल बिगढ़ गया, 
उस फिर कुछ नहीं, कैसा जीव ! कैसी श्रात्मा! एक रीति 
से यह फहना झूठ भी नहीं जान पड़ता, क्योंकि जिसके 
अस्तित्व का कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है उसके विषय में अततो- 
गत्वा यों ही कहा जा सकता है! इसी प्रकार स्व नरकादि के 
सुखदुःखादि का होना भी नास्तिकों ही के मत से नहीं, 
फिंतु बड़े बड़े आस्तिकों के सिद्धात से भी (अविदित सुख छुःख 
निर्विशिष स्वरूप! के श्रतिरिक्त कुछ समक्त में नहीं श्रात्ता | 

स्कूल मे हमने भी सारा भूगोल श्रौर खगोल पढ़ डाला है, 
चर नरक और घेकु 5 का पता कहीं नहीं पाया। किंठु भय कौर 
लालच को छोड़ दें वो बुरे कार्मों से घृणा श्रौर सल्कर्मो मे 
झचि न रखकर भी तो अपना श्रथच पराया अनिष्ट ही करेगे। 
ऐसी ऐसी बातें सोचने से गोस्वासी तुलसीदास जी फा “गऐ 
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मौचर जहँ लगि मन जाई, सो सब माया जानेहु माई श्रोर 
श्री सूरदास जी का माया मोहनी मनहरना कहना प्रत्यक्षतया 
सच्चा जान पड़ता है। फिर हमे नहीं जानते कि घोखे को लोग 
क्यों बुर समभते हैं । घोखा खानेवाला मूर्ख और घोखा देने- 
वाला ठग क्‍यों कहलाता है ? जब सब कुछ घोखा ही घोखा। 
है, और घोखे से अलग रहना ईश्वरे की भी सामर्थ्य से दूर 


है, तथा धोखे ही के कारण संसार का चर्खा पिन्‍न पिनन चली 
जाता है, नहीं तो दढिच्चर ढिच्चर होने लगे, वदरच रही, न- 


जाय तो फिर इस शब्द का स्मरण वा श्रवण करते ही आपकी 
नांक-भौंह क्‍यों सुकुड़ जाती है? इसके उत्तर में हम तो 
यही कहेंगे कि साधारणतः जो धोखा खाता है वह अपना 
कुछ न बुछ गंवा बैठता है, और जो घोखा देता है उसकी एक 
न एक दिन कलई खुले बिना नहीं रहती है, 'ओर द्वानि सहना। 
वा प्रतिष्ठा खोना दोनों बाते बुरी हैं, जो बहुधा इसके सबध में 
हो ही जाया करती हैं | के 

इसी से साधारण श्रेणी के लोग धोखे को अच्छा नहीं; 
सममते; यद्यपि उससे बच नहीं रूकते, क्योंकि जैसे काजल , 
की कोठरी में रहनेबाला ,बेदाम नहीं रह सकता केसे ही अमा- 
त्मक भवसामर में रहनेवाले अल्पसामर्थी जीव का भ्रम से 
सबंथा बचा रहना अरुभव है, और जो जिससे बच ,नहीं। 
सकता उसका ऊसकीं निंदा करना नीतिविरुद्ध है। पर क्‍या: 
कोजिए, कच्ची खोपड़ी के मनुष्य को प्राचीन प्राशगण अह्पक्त'' 
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कह गए हैं, जिसका लक्षण ही है कि अंगांपीछ्का सोचे बिना 
नो मुँह पर श्रावे कह डालना और जो जी से समावे कर 
उठना, नहीं तो कोई काम वा वस्तु वास्तव में मली श्रथवा बुरी 
नहीं होती, केघचल उसके व्यवहार का निथम बनने बिगए़ले से 
अनावधिगाड़ हो जाया करता है | 

परोपकार को कोई घुरा नहीं कह सकता, पर किसी 
फो सब छुछ उठा दीजिए त्तो क्‍या भीख माँग के प्रतिष्ठा, 
अ्रथवा चोरी फरके धम खोइएणगा, 'पा भूखों मरके श्राप्म- 
हत्या फे पापभागी' होइएगा! योंही ' फिसी फो सताना 
अष्छा नहीं कहा जाता है, पर ,थदि' कोई संसार का 
अनिष्ट करता हो, उसे राजा से द८ 'दिलवाइए, वा श्राप हो 
उसका दमन कर दीजिए तो श्रनेक लोगों फे हित का पुण्य- 
जाभ होगा । 

घी बढ़ा पुष्टिकारक होता है, पर दो सेर पी ल्ोजिए तो 
उठने बैठने की शक्ति न रहैगी, और संखिया, सींगिया श्रादि 
प्रत्यक्ष विष हैं, किंतु उचित रीत्ति से शोधकर सेघन फोजिए, 
तो बहुन से गेग दोख दूर हो जायेंगे। यही लेखा धोखे का भी 
3] दो एक भार धोखा खाके घोखेबाजों की हिकभर्ते सीख लो। 
आर कुछ श्रपनी श्रोर से भपकी फ़ुदनी जोड़कर “उसी को 
जूती उसी का सिर! कर दिखाओ तो बड़े भारी श्रवुभषशाली 
घरंच 'गुरु गंड़ ही रहा चेला शक्कर हो गधा” का जीवित 
उदाहरण फहलाओशोगे | धदि इतना न हो सके तो उसे पास 
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न फटकने दी तो, भी अविध्य के लिये हानि श्रीर कष्ट से 
बच जाश्रोगे । 

यों ही किसी को धोखा देना हो तो इस रीति से दों कि 
तुम्हारी चालब्राजों कोई भाँप न सके; और वुम्हारा बलिपशु 
यदि किसी कारण से ठुम्हारे हथकंडे ताढ़ मी जाय तो किसी 
से प्रकाशित करने के काम का न रहे | फिर बस, अपनी चतु« 
रता के भछुर फल को मुर्खी के श्रासू तथा गुरुधंदालों के 
धन्यवाद की वर्धा के जल से थो और श्वादुपूवक खा | इन 
दोनों रीतियों से थोखा बुरा नहीं है। अगले लोग कह गए हैं 
कि श्रादमी कुछ खोके सीखता है, श्रथात्‌ धोखा खाए बिना 
अक्विल भहीं आती, श्रोर बेईमामी तथा नीतिकुशलता में 


इतना ही मैंद हैं कि जाहिर हो जाय- तो बेईसानी कहलाती है, 
ओर छिपी रहे तो बुद्धिमानी दें | 


हमें आश। हे कि इतना लिखने से श्राप धोखे का तध्व--- 
यदि मिरे खेत के घोखे न हों, मनुष्य हों तो+-समझक गए होंगे । 
पर अपत्ती ओर से इतमा और समझा देना भी हम उचित 
समभंते दें कि थोखा खाके धोखेबाज का पहिचानना साधारण 
समझवालों का काम है। इससे जो लोग शअफ्नी भाष्रा, भोजन, 
सेष, भाव और श्रातृत्व को छोड़के आपसे भी छुड़वाया 
चाहते हों उनको तसके रहिए. कि स्वयं धोखा खाए हुण हैं 
ओर दूसरों को धोखा दिया चाहते हैं। इससे ऐसों से बचना 
परम कतंव्य है, और जो पुरुष एबं पदाथ अपमे म हों, के देखने, 


न बन्‍ल न ++ “+++ ++ *+-3०- 


६ हे 
में चाहे जैसे सुशील और सुंदर हों, पर विश्वास के पात्र नहीं 
हैं, उनसे घोखा हो जाना असभव नहीं है। बस, इतना 
स्मरण रखएगा तो धोखे से उत्पन्न होनेवाली बिर्षात्तियों से 
बचे रहिएगा, नहीं तो हमें क्या, अ्रपनी कुमति का फल श्र्पने 
ही श्रांसुओ्ों से धोओ और खाश्रोगे, क्योंकि जो हिंदू दीकर हा“ 
वाक्य नहीं मानता वह धोखा खाता है। 
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-मजढुरी ऑर-प्र मे 
' [ सर्दार पूर्णसिह |. 

'हल चलानेवाले का जीवन | 

हल चलाने और भेड़ चरीनेवोले प्रायः स्वभाव से ही साधु. 
होते हैं। हल चलानेवाले अपने शरीर का हवन किया करते 
हैं। खेत उनकी हृवनशाला है। उनके हवनकु ड को ज्वाला की 
किरणों चावल के लबे और सुफेद दानों के रूप में मिकलती 
हैं। गेहूँ के लाल लाल दाने इस श्रग्नि की चिनगारियों की 
डलियाँ सी हैं। मैं जब कभी श्रनार के फूल और फल देखता 
हूँ तब मुझे बाग के माली का रुविर याद आ जाता है । 
उसकी मेहनत के कण जमीन में गिरकर उगे हैं, और हवा तथा 
प्रकाश की सहायता से वे मीठे फलों के रूप में नजर श्रा रहे हैं | 
किसान मुझे अन्न में, फूल में, फल मे, श्राहुति हुआ सा दिखाई 
देता है। कहते है, ब्रह्माहुति से जगत्‌ पैदा हुआ है। अन्न 
पैदा करने म॑ फिसान भी ब्रह्मा के समान है। खेती उसके 
ईश्वरीप्रेम का केंद्र है। उसका सारा जीवन पत्ते पत्ते में, 
फूल फूल मे, फल फल मे बिखर रहा है । वृक्षों की तरह उसका 
भी जीवम एक तरह का मौन जीवन है। वायु, जल, पृथ्वी, 
तेज और श्राकाश की नीरोगता इसी के हिस्से में है। विद्या 
यह नहीं पढ़ा, जप और तप यह नहीं करता; संध्यावंदनादि 


00 
इसे , नहीं आते; ज्ञान, ध्यान का इसे पता नहीं; मसजिद, 
गिरजे, मदिर से इसे सरोकार नहीं, केबल सागर प्रात खाकर 
ही यह अपनी भख निवारण कर लेता है। - ठढे चश्मे 
श्रौर बह्दती हुई नदियों के शीतल, जल से यह अपनी प्यास - 
बुका लेता है। प्रातःक्ाल उठकर यह अपने हल बैलों को 
नमस्कार करता है और इल जोतने चल्न देता है। दोपहर को, 
धूप इस भाती है। इसके बच्चे मिट्टी ही, मे खेल खेलक< बड़े . 
हो-जाते हैं | इसको श्र इसके परिवार, को बैलों और गौतबों , 
से प्रम है। उनकी यह सेब[ करता है। पानी बरसानेवाल्ते 
के, दशनाथ इसकी ,आ्राँखें नीले आकाश की ओर उठती हैं।, 
नयनों की भाषा में यह प्राथना करता है।.साथ ,और प्रातः, . 
दिन और रात, विधाता इसके, हृदय में अचितनीय और श्रद्धुत:, 
आध्यात्मिक भावों की बृष्टि करता है। यदि कोई इसके घर.- 
ञ्ा जाता है तो यह उसको मृदु वचन, मीठे जल ओर श्रन्न 
से तृप्त करता है। धोखा यह क्रिसी को नहीं देता। यदि 
इसको कोई धोखा दे भी दे, तो उसका इसे ज्ञान नहीं होता; 
क्योंकि इसकी खेती हरी भरी है; गाय इसकी वृध देती है; स्त्री 
इसकी आशाकारिणी है; मकान इसके पुण्य श्रौर श्रानद का 
स्थान है। पशुश्रों को चराना, नहेलाना, खिलाना, पिलाना, 
उनके बच्चों की अपने बच्चों की वरह सेवा करना, खुले 
अ्राकाश के नीचे उनके 'साथ रातें ग्रुजार देना क्‍या स्वाध्याय 
से 'कम हैं ? दया, वीरता और प्रंस जैसा इन किसानों में देखी " 


( १२१ ) 


जाता है, अन्यत्र मिलने का नहीं। गुर नानक ने ठीक कहां 
है--'भोले भाव मिलें रघुराई |” भोले भाले कितानों को ईश्वर 
अपने खुले दीदार का दर्शन देता है। उनको फूम को छुतों में 
से सूथ और चद्रमा छुन छुतकृर उनके बिस्‍्परों पर पड़ते है। 
ये प्रकृति के जवान साधु हैं। जब कभी में इन बेसुकुट के 
गोपालों का दशन करता हू, सेरा सिर स्वयं ही झुक जाता 
है। जब मुझे किसी फकौर के दशन होते हैं तब मुझे मालूम 
होता है कि नंगे सिर, नशे पाँव, एक टोपी सिर पर, एक लंगं,ठी 
कमर में, एक काछी कमली कथे पर, एक लंबी लाठी हाथ मे 
लिए, हुए गौबों का मित्र, बैलों का हमजोली, पक्षियों का महा- 
राज, महाराजाओं का शअ्रन्नदाता, बादशाहों को ताज पहनाने और 
सिहासम पर बिठानेवाल।, मूखों और नंगों का पालनेवाला, समाज 
के पृष्पोद्यान का माली ओर खतों का वाली जा रहा है । 


गड़ेरिए का जीवन 


एक भार मैंने एक बुडढ़े गड़ेरिए को देखा | घना जंगल 
है। हरे हरे बृक्षों के नीचे उसकी सुफेद ऊनवाली भेड़ो अपना 
मेंह नीचा किए हुए फोमल कोमल पत्तियाँ खा रहो हैं। 
गड़ेरिया बैठा श्राकाश की ओ्रोर देख रहा- दे। ऊन, कातता 
जाता है। उसकी आँखों में प्रमलाली छाई हुई है। वह 
नीरोमता की पविन्न सदिरा से मस्त हो रहा है। बाल उसके 
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सारे सुफेद हैं।ओऔर, क्यों न सुफेद हों ! सुफेद भेढ़ों का मालिक 
जो ठहरा। परतु उसके कपोलों से लाली फूट रही है। बरफानी 
देशों में वह मानों विष्णु के समान क्षीरसागर में लेटा है । उसकी 
प्यारी स्त्री उसके पास रोटी पका रही है। उसकी दो जवान 
वन्‍्याएँ उसके साथ जगल जगल भेड़ चराती घूमती हैं । अपने 
माता पिता और भेड़ों को छोड़कर उन्होंने किसी और को नहीं देखा | 
मकान इनका वेमकान है; घर इनका बेघर है; ये लोग वेनाम 
आर बेपता हैं । 

किसी घर में न घर कर बैठना इस दरे फानी में | 

ठिकाना बेठिकाना और मक्कों बर लामकाँ रखना ॥ 

इस दिव्य परिवार को कुटी की जरूरत नहीं | जहाँ जाते हैं, एक 
घास की झोपड़ी बना लेते हैं | दिन को सूथ और रात दो तारागण 
इनके सखा हैं | 

गड़ेरिए की कन्या परत के शिखर के ऊपर खड़ी सूर्य का अ्रस्त 
होना देख रही है । उसकी सुनहली किरणें इसके लाबश्यमय मुख 
पर पढ़ रही हैं । यह सूथ को देख रही है | और वह इसको देख 
रहा है। 

हुए थे श्राँखों के कल इशारे इधर हमारे उधर तुम्हारे। 

चले थे अश्कों के क्या फवारे इधर हमारे उधर तुम्हारे ॥ 

बोलता कोई भी नहीं | सूथ उसकी युवावस्था की पविन्नत्ता 
पर मुग्ध है श्रौरं वह आ्राश्वंय के अवतार सूथ की महिमा के तूफान 


|| 


में'पडी नाच का है | 


। 
॥ 
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+ 'इनका जीवन बर्फ की पवित्रता से पूर्ण और वन की"सुगंधि से 
सुगंधित है ।'इनके मुख, शरीर और अत-करण सुफेद, इनकी तरफ, 
पंत और भेड़ें सफेद | अपनी सुफेद भेड़ों मे यह परिवार शुद्ध सुफेद 
इैश्वर के दर्शन करता है « । न ) 
जो ,खुदा को देखना हो त। में देखता 'हूँ | तुमको'। * 
मैं -देखता हूँ- तुमको जो खुदा को देखना हो॥। ४ 
। भेड़ो' की सेवा 'ही इनकी पूजा है। जरा 'एक भेड़ बीमार 
हुई, सब्र परिवार पर विपत्ति आई॥ दिन रात उसके पास 
बैठ काट देते .हैं। उसे अधिकर पीड़ा हुई तो इन सब की आँखें 
शून्य ग्राकाश में. किसी को देखते देखते -गल गई - पता 
नहीं ये किसे छुल्लाती हैं।. हाथ जोड़ने तक , की इन्हें 'फ़रठत 
नहीं। पर, हाँ, इन ख़ब को, आँखें. किसी के आगे,शब्द्रह्वित, 
संकल्परहित मौन प्राथंना में खुली | दो रात॑ इसी तरह 
गुजर गई | इनकी भभेड़, अब श्रच्छी है। इनके घर- मंगल 
हो रहा है। सारा परिवार मिलकर गा. रहा है। इतने. ,में 
नीले आकाश पर बादल घिर आए झौर कम अऋम बरसूत्े 
लगे। मानों प्रकृति के देवता भी इनके आनद से आनदित 
हुए। बढ़ा गड़ेग्यू आनद मत्त होकर नाचने लगा। वह 
कहता कुछ नहीं; पर किसी देवी दृश्य को उसने श्रवश्य देखा 
है। वह फूले अग नहीं समाता, रग र॒ग उसकी नाच रही 
है। पिता को ऐसा, सुखी देख दोनों कन्याश्रों ने एक दूसरे 
का हाथ पकड़कर पहाडी राग अलापना झ्ारम कर दिया। 
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साथ ही, धम ,धम थम थम नाच की उन्होंने धूम .मचा दी॥ 
मेरी आँखों -के सामने , ब्रह्मानंद का समाँ बॉध दिया। मेरे 
पास मेरा भाई ,खडा था। मैंने उससे -कहा--“भाई, श्रत् 
मुझे भी भेड़ें )ले दो।! ऐसे-ही मूक -जीवन/ से मेरा भी 
कल्याण होगा |, विद्या को भूल,.ज़ाऊं.तो .अच्छा है।' मेरी 
पुस्तक खो जावें. तो, उत्तम, | है ॥, ऐसा होने ,से क़दाचित्‌ इस 
वनवासी परिवार की तरह, मेरे दिल के नेन्न खुल ,जायेँ और मैं 
ईश्वरीय भलक देख सकूँ। चद्र और- आय की ब्रिस्तृत ज्योति 
मे जो वेदगान हो, रह्य है उसे इस गढ़ेरिए की कन्याश्रों की 
तरह मैं सुन्‌ तो न ,सकूं,, परत, कद्ाचित्‌ प्रत्यक्ष देख सकू। 
कहते हैं, ऋषियों ने,भी, इनको -देखा, ही था; सुना न था। 
पडितों की ऊटपर्टाँग बातों से,मेरा जी, उकता गया है। प्रकृति 
की मंद मद.,हँसी में ये अनपढ़ लोग. ईश्वर के , हँसते हुए. श्रोंठ 
देख रहे हैं। पशुश्रों के श्रज्ञान में ग़भीर ज्ञान छिंपा- हुश्रा है। 
इन लोगों के जीवन में अद्भुत आत्सानुभव ,मरा छुआ है। गड़े- 
रिए के परिवार ,की प्रेममजदूरी का मूल्य कौन दे, सकता है £ 

*: ,.... मजदूर की मजदूरी 


थम है है 


“ आपने चार! आने पैसे “मजदूर के हाथ में रखकर कहा-- 

यह लो दिनः भर की श्रपनी मजदूरी?” | वाह क्या दिल्लगी दै | 

हाथ, पाँव, सिर, आँखे दत्यादि सबके सब अवयव उसने 

आपको :अ्रपंण, कर दिए। ये सत्र चीजे उसको तो थीं ही नहीं, 
॥। 


है 
हि 
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ये तो ईश्वरीय पदार्थ थे। जो पैसे आपने उसको दिए वे भी 
आपके नथे। वे तो' प्रथ्वी से निकली हुई धातु के टुकड़े थे; 
अतएव ईश्वर के निर्मित थे | 'मजदूरी का ऋण तो परस्पर की 
प्रेम सेवा से चुकता होता है, श्रन्न-धन देने से नहीं | वे तो दोनों 
ही ईश्वर के हैं | अ्रन्न धन वही बनाता है ओर जल भी वहीं देता 
है। एक जिल्दसाज ने मेरी एक पुस्तक की जिल्द बाँध दी। में 
तो इस मजदूर को कुछ भी न दे सका। परंतु उसने मेरी उम्र 
भर के लिये एक विचित्र वस्तु मुझे दे डाली। जब कभी मैंने 
उस पुस्तक को उठाया, मेरे हाथ जिल्दसाज के हाथ पर जा 
पडे | पुस्तक देखते ही मुर्भे जिल्दसाज याद आ जाता है। वह 
मेरा आमरण मित्र हो गया है, पुस्तक हाथ में आते ही मेरे 
अंतःकरण में रोज भरतमिलाप का सा सर्माँ बँघ जाता है | 

गाढे की एक कमीज को एक अनाथ विधवा सारी रात 
बैठकर सीती है; साथ ही साथ वह अपने दु.ख पर रोती भी 
है--दिन को खाना न मिला। रात को भी कुछ मयस्सर न 
हुआ | अब वह एक एक टाँके पर आशा करती है कि कमीज 
कल तैयार हो जायगी; तब कुछ तो खाने को मिलेगा । जब 
वह थक जाती है तब्र ठहर जाती है। सुई हाथ में लिए हुए है, 
कमीज घुटने पर बिछी हुई है, उसकी आँखों की दशा उस 
आकाश को जैसी है जिसमें ब्रादल बरसकर अभी अभी बिखर 
गए हैं। खुली आँखें इंश्वर के ध्यान में लीन हो रही हैं। 
कुछ काल के उपरात “हे राम”? कहकर उसने -फिर सीना 
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शुरू कर दियां। इस माता और इस बहन की सिली हुई कमीज 
मेरे लिये मेरे शरीर का नहीं--मेरी आत्मा का वस्त्र है | इसका 
पहनना मेरी तीथयात्रा है ||इस कमीज मे उस विधवा के सुख दुःख, 
प्र म और पवित्रता के मिश्रण से मिली हुई जीवनरूपिणी गगा की 
बाढ चली जा रही है । ऐसी मजदूरी और ऐसा काम--प्राथना, 
सध्या और नमाज से क्या कम है ? शब्दों से तो प्राथना हुआ नहीं 
करती | ईश्वर तो कुछ ऐसी हो मूक प्राथनाएँ सुनता है श्रौर तत्काल 
सुनता है । 


प्रभमजदुरी 


मुझे तो मनुष्य के हाथ से बने हुए. कामों में उनकी प्र ममय 
पविन्न श्रात्म की सुगंघ आती है | राफल आदि के चित्रित चित्रों 
में उनकी कलाकुशलता को देख, इतनी सदियों के बाद भरी, उनके 
अंतःकरण के सारे भाषों का श्रनुभव होने लगता है। केवल 
चित्र का ही दशन नहीं, किंठ, साथ ही, उसमें छिपी हुई चित्र- 
कार की आत्मा तक के दर्शन हो जाते हैं | परठ यंत्रों की सहायता 
से बने हुए. फोटो निर्जीव से प्रतीत होते हैं | उनमें ओर द्वाथ के चित्रों 
में उतना ही भेद है जितना कि बस्ती श्रोर श्मशान में । 


हाथ की भेहनत से चीज मे जो रस मर जाता है वह 
भला लोहे के द्वारा बनाई हुई चीज में कहाँ ! जिस आलू को 
मैं स्वयं बोता हूँ, मैं स्वय पानी देता हूँ, जिसके इद ग्रिर्द की 
नि--२ 


( ए८झ ) 


घामपात खोदकर मैं साफ करता हूँ उस श्रालू में जो रस 
मुझे आता है वह टीन में बंद किए हुए अ्रचार मुरब्बे मे नहीं 
आता | मेरा विश्वास है कि जिस चीज में मनुष्य के प्यारे 
हाथ लगते हैं, उसमें हृदय का प्रेम और मन की पकवि-: 
त्रवा सूकछम रूप से मिल जाती है और उसमें मुर्दे को जिंदा 
करने की शक्ति श्रा जाती है। दोटल में बने हुए भोजन यहाँ 
मीरस होते हैं , क्योंकि वहाँ मनुष्य मशीन बना दिया जाता है। 
परंतु अपनी प्रियतमा के हाथ से बने हुए. रूखे सूखे भोजन में 
कितना रस होता है। जिस मिट्टी के घड़े को कर्धों पर उठाकर 
मीलों दूर से उसमें मेरी प्रेममग्न प्रिवतमा ठंढठा जल भर लाती है, 
उस लाल घड़े का जल जब मैं पीता हूँ तब जल क्या पीता हू, 
अपनी प्रेयसी के प्रेमामृत को पान करता हूँ। जो ऐसा प्रेम- 
प्याला पीता हो उसके लिये शराब क्या वस्तु है ? प्रेम से जीवन 
सदा गद्द रहता है। में अपनी प्रेयली की ऐसी प्रेमभरी, 
रसभरी, दिलभरी सेवा का बदला क्या कभी दे सकता हूँ! 

उधर प्रभात ने अपनी सुफेद किरणों से शअ्रघेरे रात पर 
सफेदी सी छिटकाई, इधर मेरी प्रेयसी, मैना श्रथवा कोयल की 
तरह, अपने बिस्तर से उठी। गाय का बहछुड़ा खोला; 
दूध की धारों से अपना कटोरा भर लिया। गाते गाते अन्न 
को अरने हाथों से पीसकर सुफेद आटा बना लिया। इस 
सुफेद आटे से भरी हुई छोटो सी टोकरी सिर पर ५ एक हाथ 
में दूध से भरा हुआ लाल मिट्टी का कटोरा; दूसरे हाथ में 
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मक्खन की हाँड़ी | जब मेरी प्रिया घर की छुत के नीचे इस तरह 
खड़ी होती है तब वह छुत के ऊपर की श्वेत प्रभा से भी अधिक 
श्रानंददायक्र, बलदायक, बुद्धिदायक जान पड़ती है। उत्त समय वह 
उस प्रभा से भी श्रधिक रसीली, अधिक रेंगीली, जीतीजागती, 
चैतन्य और आनदमयी प्रातःकालीन शोभा सी लगती है। मेरी 
प्रिया अपने हाथ से चुनी हुई लकड़ियों को अपने दिल से 
चुराई हुई एक चिनगारी से लाल अग्नि में बदल देती है। जब 
वह आटे को छलनी से छानती है तब मुझे उसकी छुलनी के नीचे 
एक श्र्भुत ज्योति की लौ नजर श्राती है। जब वह उस श्रग्नि 
के ऊपर मेरे लिए रोटी बनाती है तव उसके चूल्हे के भीतर 
मे तो प्र दिशा की नभोलालिमा से भी अधिक आनंद- 
दायिनी लालिमा देख पड़ती है। यह रोटी नहीं, कोई अमूल्य 
पदाथ है। मेरे गुरु ने इसी प्रेम से संयम करने का नाम योग रखा 
है| मेरा वही योग है | 


मजदूरी और कला 
ग्रद्मियों की तिजारत करना मूर्खां का काम है। सोने 
झ्रौर लोहे फे बदले मनुष्य को बेचना मना है। श्राजकल 
भाफ की कलों का दाम तो हजारों रुपया है, परंठ मनुष्य 
कौड़ी फे सौ सी ब्रिकते है। सोने श्रोर चाँदी की प्राप्ति से 
जीवन का आनंद नहीं मिल सकता। सच्चा श्रानद तो 
मुझे गेरे काम से मिलता है मुझ अपना कास सिल जाय तो 
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फिर स्वगप्राष्ति की' इच्छा' नहीं, मलुष्यपृजञा ही सच्ची ईश्वर- 
पूजा है। मदिर आ्रौर गिसजे में क्या रखा है! ईंट, पत्थर 
च्यूमा कुछ ही कहो- आज से हम' अपने ईश्वर को तलाश” 
मंदिर, मसजिंद, गिरजा और पोथी में न करेंगे। श्रव तो 
यदि, इरादा है कि मनुष्य' की) अनमोल ' आत्मा में ईश्वर के 
दर्शन करेंगे। यही शआट है-थही', धम है,।। मनुष्य के' 
हाथ ही से तो ईश्वर के दर्शन करानेवाले, निकलतेः हैं । मनुष्य 
और, मनुष्य की मजदूरी का तिरस्कार करना नास्तिकता है । 
बिना काम, बिना मजदूरी, बिना हाथ के कलाकौशल के 
विचार और चिंतन किस काम के। सभी! देशों के इतिहासों 
से -सिद्ध है कि निकम्मे पादड़ियों, मौलबियों, पंडितों और 
साधुओ्रों का, दान के अन्न पर पला हुआ ईश्वरचिंतन, अंत में 
पाप, आलस्य और अ्रश्ाचारः में परिवर्तित हो जाता दै। जिन 


देशों में हाथ और मुँह पर मजदूरी की घूल नहीं पड़ने, पाती 
वे धर्म और कलाकौशल मे कभी उर्न्नात नहीं कर सकते। 


पद्मासन निकम्मे सिद्ध' हो चुके हैं। वही आसन ईश्वर- 
प्राप्ति करा सकते हैं जिनसे जोतने, बोने, काटने और मजदूरी 
का काम लिया ज्ञाता है। लड़की, ईंट आर पत्थर को 
मूर्विमात्‌ करनेवाले लुहार, बढ़ई, मेमार तथा किसान आदि 
वैसे ही पुरुष हैं जैसे कि कवि, महात्मा झोर योगी आदि! द 


उत्तम से उत्तम और नीख से नीच काम, सबके सब प्र मशरीर 
के भ्रग हैं। 
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निकम्मसे रहकर मनुष्यों की चिंतनशक्ति, थक्र गई है-। 
विस्तरों और श्रासन्ों पर सोते श्रौर शैठे मन के घोष़े हार “गए 
है। सारा जीवन निचुड़ चुका दै। स्वप्न पुराने हो चुके हैं,। 
श्राजजल को कब्रिता में नयापन नहीं। उसमें पुराने जमाने 
की कविता की पुनरावृत्ति मात्र है। इस नकल में असल 
की पवित्रता और कुवारेपन का श्रभाव है। अब तो एक नए 
प्रकार का कला-कौशल-पूण संगीत साहित्यसंसार में प्रचलित 
होनेवाला है। यद्दि वह न प्रचलित हुआ्रा तो मशीनों के 
पहियों के नीचे दब्रकर हमे मरा समक्तिए। 'यह नया 
साहित्य मजदूरों के हृदय से “निकलेगा। 'उन मजदूरों के कठ 
से यह नई कवित्ता निकलेगी जो जीवन श्रानद के साथ 
खेत की भेड़ों का, कपड़े के तामों 'का, जूते के डाँकों का, 
लकड़ी की रगों का, पत्थर की नसों का 'स्ेदरभाव दर करेंगे। 
हाथ में 'कुल्हाड़ी, सिर पर टोकरी, नमे सिर श्रौर नगे पाँव, 
धूल ले लिपटे ओर कीचड़ से रंगे हुए ये बेजदान कवि'जब 
जगल में लकड़ी काटंगे तब लक्ड़ी काटने का शब्द इनके असध्य 
स्व॒रों से मिश्रित होकर वायुयान परु चढ़ दशों दिशाग्रों में 
ऐसा श्रद्धुत गान करेगा कि भविष्यत््‌ के कलाघषतों के लिये 
वही भ्रुषद श्रौर मलार का 'काम देगा। 'चरखा कातनेवाली 
स्त्रियों के गीत सतार के सभी देशों के कौमी गीत होंगे। 
मजदुरों की मजदरी ही ' यथार्थ पूजा 'होगी | 'कलारूपी धर्म की 
तभी वृद्धि होगी। तभी नए कवि पैदा होंगे; तभी नए श्रोलियों 


के 
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का उद्धव होगा। परंतु ये सब के सब मजदुरी के दुध से पलेंगे। 
घम, योग, शुद्धाचरण, सम्यता और कविता आदि के फूल इन्हीं 
मजदूरऋषियों के उद्यान मे प्रफुल्लित होंगे | 
मजदुरी और फकीरी 

मजदूरी और फकीरी का महत्व थोड़ा नहीं। मजदूरी 
और फकीरी मनुष्य के विकास के लिये परमावश्यक हैं । बिना 
मजदूरी क्रिए फकीरी का उच्च भाव शिथिल हो जाता है; 
फकीरी भी अपने श्रासन से गिर जाती है; छुद्धि बासी पड़ 
जाती है। बासी चीजें श्रच्छी नहीं होतीं। कितने ही, उम्र 
भर, बासी बुद्धि और बासी फकीरी में मग्न रहते हैं; परंतु इस 
तरह मग्न होना किस काम का ? हवा -चल रही है; जल बह 
रहा है; बादल बरस रहा वै; पक्षी नहा रहे हैं, फूल खिल 
रहा है, घास नई, पेढ़ नए, पत्तों नए--मनुष्य की बुद्धि-ओऔर 
फकीरी ही बासी ! ऐसा दृश्य तभी तक रहता दे जब तक 
विस्तर पर पढ़े पढ़े मनुष्य प्रभात का आलस्यसुख मनाता है । 
बिस्तर से उठकर जरा बाग की सैर करो, फूलों की सुगध लो, 
ठंढी वायु में श्रमण करा, बुक्षों के कोमल पल्‍लवों का दूृत्य 
देखो तो पता लगे कि प्रभातसमय जागना बुद्धि और अंतः- 
करण को तरो ताजा करना है, ओर बिस्तर पर पड़े रहना उन्हें 
बसी कर देना है। निकम्मे बेठे हुए चिंतन करते रहना, 
अथवा बिना काम किए शुद्ध विचार का दावा करना, मानों 
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सोते सोते खरांटे मारना है। जब तक जीवन के श्ररण्य में 
पांदड़ो, मौलघी, पडित श्रौर साधु सन्‍्यासी हल, कुदाल और 
खुरपा लेकर मजदूरी न करेंगे तब तक्र उसका श्रा्लस्य जाने का 
नहीं, तब तक उनका मन और उनको बुद्धि, श्रनंत काल बीत 
जाने तक, मलिन मानसिक जुआ खेलती ही रहेगी। उनका 
चिंतन बासी, उनका ध्यान बासी, उनकी पुस्तक बासी, उनके 
लेख बासी, उनका विश्वास बासी श्रौर उनका खुदा भी बासी 
हो गया है। इसमें सदेह नहीं कि इस साल के गुलाब के 
फूल भी वेसे ही हैं जेसे पिछले साल के थे | परद्ु इस साल- 
वाले ताजे है। इनकी लाली नई है, इनकी सुगध भी इन्हीं 
की अपनी है। जीवन के नियम नहीं पलटते; वे सदा एक 
ही से रहते हैं। परतु मजदूरी करने से मनुष्य को एक नया 
श्रौर ताजा खुदा नजर आने लगता है। 

गेरुए बस्त्रों को पूजा क्‍यों करते हो ? गिरजे की घटी क्‍यों 
सुनते हो? रविवार क्यों मनाते हो ? पाँच वक्त की नमाज 
क्यों पढ़ते हो ? त्रिकाल सध्या क्यों करत्ते हो? मजदूर के 
अनाथ नयन, श्रनाथ श्रात्मा श्रौर श्रनाश्रित जीवन की बोली 
सीखो | फिर देखोगे कि तुम्हारा यही साधारण जीवन ईश्व- 
रीय भजन हो गया | 

मजदूरी तो मनुष्य के समष्टिर्प का व्यष्टिरूप परिशाम 
है, श्रात्मारपी धातु के गढ़े हुए सिक्के का नकदी बयाना है, 
जो मनुष्यों की श्रात्माओं फो खरीदने के वास्ते दिया जाता है। 
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सच्ची मित्रता ही तो सेवा है। उससे मनुष्यों के हृदय पर 
सच्चा राज्य हो सकता है। जातिपाँति, रूप-रग और नाम 
धाम तथा बापदादे का नाम पूछे बिना ही अपने आपको किसी 
के हवाले कर देना प्रेमधम का तत्व है। जिस समाज में इस 
तरह के प्रेमघम का राज्य होता है उसका हर कोई हर किसी 
को बिना उसका नामधास पूछे ही पहचानता है; क्योंकि पूछने- 
वाले का कुन ओर उसकी जात वहाँ वही'होती है जो उसकी, 
जिससे कि वह मिलता है। वहाँ सब -लोग एक ही माता- 
पिता से पैदा हुए भाईबहन हैं। अपने ही भाईबहनो के 
मातापिता का नाम पूछना क्‍या पागलपन से कम समझा जा 
सकता है| यह सारा ससार एक “कुट्ुंबबत्‌ है। | लंगड़े, 
लूले, अंधे और बहरे उसी मौरूसी 'घर 'की छत के 'नीचे रहते 
है जिसकी छत के नीचे बलवान, नीरोग और रूपवान्‌ कुटूत्री 
रहते हैं । मूढ़ों ओर पशुओं का पालनपोषण बुद्धिमान्‌, सबत्न 
ओर निरोग ही तो करेंगे। आरनद और प्रम की राजधानी का 
सिंहासन सदा से प्रेम और मजदूरी के, ही कर्घों पर रहता, 
खाया है। कामनासहित होकर भी मजदूरी निब्काम होती 
है; क्योंकि मजदूरी 'का' बदला ही नहीं.। निष्काम कर्म !करने के 
लिये जो उपदेश दिए जाते हैं उनमें अमावशील वस्तु सुधावप्रण 
मान ली जाती है| प्रथ्वी अपने 'ही अक्ष पर दिनरात घूमती 
है। यह पृथ्वी का स्वार्थ कहा जा 'सकता है परंहु उसका 
यह घूमना सूथ के इदंगिद घूमना तो है और पूर्या के इद 
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गिदे घूमना सूयमडल के साथ झाकाश में एक सीधी लकीर पर 
नलना है। श्रत में, इसका गोल चक्कर खाना सदा ही सीधा चलना 
है। इसमे स्वार्थ का अभाव है | इसी तरह मनुष्य की विविध काम- 
नाएँ उसके जीवन को मानों उसके स्वाथरूपी धुरे पर चक्कर देती 
हैं | परतु उसका जीवन अपना तो है.ही नहीं; वह तो किसी आध्या- 
त्मिक यूयमडल के साथ की चाल है और अततः यह चाल जीवन 
का परमार्थ रूप है । ध्वा्थ का यहाँ भी अ्रभाव है । जब स्वार्थ कोई 
वस्तु ही नहीं तब निष्काम श्रौर कामनापूर्ण कर्म क़रना दोनों ही 
एक बात हुई। इसलिये मजदूरी और फकीरी का अ्न्योन्याश्रय 
सबंध है । 

मजदूरी करना जीवनयात्रा का श्राध्यात्मिक नियम है। जोन 
अाफ्‌ आाक (]097 ० 270) की फक्ीरी और भेड़ें चराना, टालू 
स्टाय का त्याग और जूते गाँठना, उमर खेयाम का प्रसन्नतापूवक तबू 
सीते फिरना, खलीफा उमर का अपने रगमहलों में चटाई अ्रादि बुनना, 
ब्रह्यणानी कबीर और रैदास का शूद्र होना, गुरु नानक और भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण का मुक पशुश्रों को लाठी लेकर हाँकना--सच्ची फकौरी का 
श्रममोल भूषण है | 

समाज का पालन करनेवाली दूध को धारा 

एक दिन गुर नानक यात्रा करते करते ,भाई लालो नाम 
के एक बढ़ई के घर ठद्दरे। उस गाँव का भागों नामक रईसः 
बड़ा मालदार था। उस दिन भागों के घर ब्रह्ममोज था। ' 
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दूर दूर से साधु आए हुए थे। शुरू नानक का आगमन छुन- 
कर भागो ने उर््हें भी निमंत्रण भेजा । गुरु ने मागो का अन्न खाने 
से इमकार कर दिया। इस बात पर भागो को बड़ा क्रोध आया। 
उसने गरु नानक को बलपूवक पकड़ मेंगाया और उनसे पूछा-- 
आप मेरे यहाँ का अन्न क्‍यों नहीं ग्रहण करते ? गुरुदेव ने 
उत्तर दिया-भागो, अपने घर का हलवा पूरा ले आश्रो तो 
हम इसका कारण बतला दें। वह हलवा पूरी लाया तो गुर नानक ने 
लालो के घर से भी उसके मोटे अन्न की रोटी मँगवाई | भागों 
को हलवा पूरी उन्होंने एक हाथ में ओर भाई लालो को मोटी 
रोटी दूसरे हाथ में लेकर दोनों को जो दबाया तो एक से लोहू 
टपका श्र दूसरी से दध को धारा निकली । बाबा नानक का यही 
उपदेश हुआ । जो धारा भाई लालो की मोदी रोटी से निकली 
थी वही समाज का पालन करनेवाली दूध की धारा है | यही 


घारा शिवजी की जटा से ओर यही धारा मजबरों की उँगलियों 
से निकलती है | 


मजदुरी करने से हृदय पवित्र होता है; संकल्प दिव्य 
लोकातर में विचरते हैं। हाथ की सजद्री ही से सच्चे ऐ.्बय 
को उन्नति होती है। जापान में मैंने कन्‍्याओं और खित्रियों को 
ऐसी कलावती देखा दै कि वे रेशम के छोटे छोटे ठुकड़ों को 
अपनी दस्तकारी की बदौलत हजारों की कीमत का बना देती 


हैं; नाना प्रकार के प्राकृतिक पदार्थों और हृश्यों को अपनी 
सुई से कपडे के ऊपर अकित कर देती हैं। जापाननिवासी 
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कागज, लकद़ी श्रौर पत्थर की बड़ी अच्छी मूर्तियाँ बनाते हैं । 
करोड़ों बपए के हाथ के बने हुए जापानी खिलौने विदेशों में 
बिकते हैँ | हाथ की बनी हुई जापानी चीजें मशीन से बनी हुई 
चीजों को मात करती हँ। ससार के सब बाजारों में उनकी 
बढ़ी माँग रहती है | पश्चिमी देशों के लोग हाथ की बनी हुई 
जापान की श्रद्भुत वस्तुओं पर जान देते हैं। एक जापानी 
तत्वगानी का कथन दे कि हमारी दस करोड़ उँगलियाँ सारे 
काम करती हैँ। इन डँगलियों ही के बल से, संभव है हम 
जगत्‌ को जीत लें। ("फ आधे 968४ ६06 ए070 जाए 
46 95 ० 0पा ग78०57”) जब तक धन और ऐश्वय की 
जन्मदात्री हाथ की कारीगरी की उन्नति नहीं होती तब तक 
भारतवर्ष ही की क्‍या किसी भी देशया जाति की दरिद्गता दुर 
नहीं हो सकती। यदि भारत की तीस करोड नर नारियों की 
उंगलियाँ मिलकर कारीगरी के काम करने लगें तो उनकी 
मजदुरी की बदौलत कुबेर का महल उनके चरणों में श्राप ही 


श्राप आरा गिरे | 

अन्न पैदा करना, तथा हाथ की कारीगरी और मिहनत से 
जड़ पदार्थों को चैतन्य चिह्न से सुसज्जित करना, कुद्र पदार्थों' 
को अमूल्य पदार्थों में बदल देना इत्यादि कौशल ब्रह्मरूप हो- 
कर धन और ऐड्बय की सृष्टि करते हैं। कविता, फकौरी 
श्रौर साधुता के ये दिव्य कलाकौशल जीते जागते ग्रोर हिलते 
डुलते प्रतिरूप हैं। इनकी कृपा से मनुष्य जाति का कल्याण 


६ ८६ ३-) 


होता है | ये उस देश मे कभी निवास नहीं करते जहाँ 'मज- 
दर ओर मजदर की मजद री का सत्कार नहीं होता, जहाँ शूद्र 
की पूजा नहीं होती। हाथ से काम करनेवालों से प्रम रखने 
और उनकी आत्मा का सत्कार करने से साधारण मजदुरी 


र्थात्‌ ५ े 
सुंदरता का श्रनुभव करानेवाले कल्ाकौशल, श्रर्थात्‌ कारीगरी 
का रूप हो जाता है। इस देश मे जन्न मजदरी का आदर हाता था 


तब इसी” आकाश के नीचे बैठे हुए मजदरों के हाथों ने भगवान्‌ 
बुद्ध के निवरणिसुख को पत्थर पर इस तरह जड़ा था कि इतना 
काल बीत जाने पर, पत्थर .की मूर्ति के ही दशन से ऐसी शाति 
हाती है जैसी कि स्वयं भगवान्‌ बुद्ध के दशन से होता है। 
मुँह, हाथ, पाँव इत्यादि का गढ़ देना साधारण मजदुरी है; परत 
सन क गुप्त भावों श्रौर श्रैतःकरण की कोमलता तथा जीवन की 
सभ्यता को प्रत्यक्ष प्रकट कर देना प्र म मजद्री है । शिव जी के 
ताइव जत्य को श्रोर पावंती जो के मुख की शोभा को पत्थरों -की 
सहायता से वर्णन करना जड़ को चैतन्य बना देना है। इस देश 
में कारीगरी का बहुत दिनों से अ्रभाव है। महमूद ने “जो सोम- 
नाथ के मदिर में प्रतिष्ठित मूर्तियाँ तोड़ी थीं उसने उसकी कुछ 
भो वीरता सिद्ध नहीं होती। उन मूर्तियों को तो हर कोई तोड़ 
सकता था। उसकी बौरता की प्रशसा तब होती जब्र वह यूनान 
की प्रेममजदूरी, श्रर्थात्‌ वहाँवालों के हाथ की अद्वितीय कारी- 
गरी प्रकट करनेवाली मूर्तियाँ तोड़ने का साहस कर सकता। 
वहाँ की. मूर्तियाँ बोल रही हैं-चे जीती जागती हैं, मुर्दा - 
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नहीं | इस समय के देवस्थानों में स्थापित मुर्तियाँ देखकर अपने देश 
की अ्राध्यात्मिक दुदशा पर लजा आती है | उनसे तो यदि अ्नगढ़ 
पत्थर रख दिए जाते तो अधिक शोभा पाते। जब हमारे यहाँ के 
मजदूर, चित्रकार तथा लकड़ी और पत्थर पर काम करनेवाले 
भूखों मरते हैं तब हमारे मंदिरों की मूर्तियाँ कैसे सुदर हो सकती 
हैं? ऐसे कारीगर तो यहाँ शूद्र के नाम से पुकारे जाते हैं। 
याद रखिए, बिना शूद्रपूजा के मूर्तिपूजा किंवा कृष्ण ्ौर 
शालग्राम की पूजा होना असभव है। सच तो यह है कि हमारे 
सारे धम कम बासी ब्राह्मणत्व के छिछोरेपन से दरिद्रता को प्राप्त हो 
रहे हैं। यही कारण है जो आज हम जातीय दरिद्रता से 
पीड़ित हैं । 


पश्चिमी सभ्यता का एक मया आदर्श 


पश्चिमी सभ्यता मुख मोड़ रही है। वह एक नया 
अ्रादश देख रही है। अ्रब उसकी चाल बदलने लगी है। 
वह कलों की पूजा को छोड़कर मनुष्यों की पूजा को अपना 
आदश बना रही है। इस आदश के दशनिवाले देवता रस्किन 
ओर टाल्सटाय श्रादि हैं। पाश्चात्य देशों में नया प्रभात 
होनेवाला है। वहाँ के गभीर विचारवाले लोग इस प्रमात 
का स्वागत करने के लिये उठ खडे हुए हैं। प्रभाव होने के 
पूव ही उसका शअ्रमुमव कर लेनेवाले पत्तियों क्री तरह इन 
महात्माओं को इस नए. प्रभात का पूवज्ञान छुआ है। और, 


(जे 3) 


हो क्‍यों न? इंजनों के पहियों के नीचे दबकर , वहाँवालों के 
भाई बहन--नहीं नहीं, उनकी सारी जाति--पिस गई; उनके 
जीवन के घुरे हूट गए; उनका समस्त घन घरों से निकलकर 
एक ही दो स्थानों में एकत्र हो गया। साधारण लोग मर 
रहे हैं; मजदूरों के हाथ पाँव फट रहे है; लह्टू चल रहा है! 
सरदी से ठिठुर रहे हैं। एक तरफ बरिद्रता का अखंड राज्य 
है; दूसरी तरफ अमोरी का चरम दृश्य। परंतु अमीरी भी 
मानसिक दुः्खों से' विमद्दित है। मशीनें बनाई तो गई थीं 
मनुष्यों का पेट भरने के लिये--मजदूरों को सुख देने के 
निये-परंतु वे काली काली मशीनें ही काली बनकर उन्हीं 
मनुष्यों का भक्षण कर जाने के लिये मुख खोल रही हैं। प्रभात 
होने पर ये काली काली बलाएँ दूर होंगी। ननुष्य के सौभाग्य का 
सूर्योदय हो गा । 

शोक का विप्रय है कि हमारे और अन्य पूर्वी देशों में 
लोगों को मजदूरी से तो लेशमात्र भी प्रम नहीं, पर वे तैयारी 
कर रहे हैं पूर्वोक्त काली मशीनों का आ्आालिंगन करने की। 
पश्चिमवालों के तो ये गले पड़ी हुई बहती नद्यो की काली 
. कमली हो रही हैं। वे छोड़ना चाहते हैं, परंतु काली कमली 
उन्हे नहीं छोड़ती | देखेंगे, पूवबाले इस कमली को छाती 
से लगाकर क्रितना श्रानंद अनुभव करते हैं। यदि हममें से - 
हर आदर्मी ग्रपनी दस उँगलियों की सहायता से साहसपूवंक 
श्रच्छी तरह काम करे तो हमीं मशीनों को कृपा से बढ़े हुए, 


( ३१ ) 


परिभ्रमवालों को, वाणिज्य के जातीय सग्राम में सहज ही पछाड़ सकते 
हैं। सूय ता तदा पूव ही से पश्चिम की ओर जाता है। पर, 
आओ पश्चिम में आ्रानेबाली सभ्यता के नए प्रभात को हम पूष 
से भेज । 

इजनों की वह मजदूरी किस काम की जो बच्चों, स्त्रियों 
और कारीगरों को ही भूंग्वा नगा रखती है, और केवल सोने 
चाँदी, लोहे ग्रादि घातुश्नों का ही पालन करती है। पश्चिम 
को विदित हो चुका है कि इनसे मनुष्य का दुःख दिन पर 
दिन बढ़ता है। भारतबष जेसे दरिद्र देश में मनुष्य के हाथों 
की मजदूरी के बदले कलों से काम लेना काल का डका 
बजाना होगा। दरिद्र प्रजा और मी दरिद्र होकर मर 
जायगी। चेतन से चेतन को बृद्धि होती है। मनुष्य को तो 
मनुष्य ही सुख दे सकता है। परध्यर की निष्कपट सेवा ही 
से मनुष्य जाति का कल्याण हा सकता है। धन एकत्र करना 
तो मनुष्य जाति के आनंदमगल का एफ साधारण सा और 
महा तुच्छु उपाय है। धन की पूजा करना नास्तिकता है; 
ईश्वर को भूल जाना है; अपने भाई बहनों तथा मानसिक सुख 
9२ कल्याण के देनेवालों को मारकर श्रपने सुख के लिये 
शारीरिक राज्य की इच्छा करना है; जिस डाल पर बैठे है 
उसी डाल को स्वयं ही कुल्हाड़े से काटना दै। अपने प्रिय 
जनों से रहित राज्य क्रिस काम का? प्यारी मनुष्य जाति 
का सुख ही जगत्‌ के मगल का मूल साधन है। बिना उसके 


( २३२ ) 


सुख के अन्य सारे उपाय निष्फल हैं | धन की पूजा से ऐश्वर्य, तेज, 
बल और पराक्रम नहीं प्राप्त होने का | चैतन्य आत्मा को पूजा से ही 
ये पदाथ प्रास होते हैं । चैतन्यपूजा हो से मनुष्य का कल्याण हो 
सकता है। समाज का पालन करनेवाली दूध की धारा जब मनुष्य के 
प्रेममय हृदय, निष्कपट मन और मित्रतापूर नेत्रों सें निकलकर बहती 
है तब वही जगत्‌ में सुख के खेतों को हरा मरा और प्रफुल्लित करती 
है और वही उनमें फल भी लगाती है। आ्राओो, यदि ह्वो सके तो, 
टोकरी डठाकर कुदाल्ी हाथ में लें | मिट्टी खादें और अपने हाथ से 
उसके प्याज्ते बनाव|। फिर एक प्याला घर घर में, कुठिया 
कुटिया में रख शआार्वें औऔलौर सब लोग उसी में मजदूरी का श्र मामृत 
पान करें । 

है रीत आशकों को तन मन निसार करना। 

रोना सितम उठाना और उनको प्यार करना ॥ 


वकावि ऑर कविता 


[ पडित महावीरप्रसाद द्विवेदी ] 

यह बात सिद्ध समझी गई है कि कबति श्रभ्यास से नहीं आती | 
जिसमें कविता करने का स्वाभाविक माद्दा होता है वही कविता 
कर सकता है| देखा गया है कि जिस विषय पर बड़े बड़े विद्वान 
श्रच्छी कविता नहीं कर सकते उसी पर अ्पढ़ श्रौर कम उम्र के लड़के 
कभी कभी श्रच्छी कविता लिख देते हैं। इससे स्पष्ट है कि किसी 
किसी में कविता लिखने की इस्तेदाद स्व!भाविक होती है, ईश्वरदत्त 
होती है | जो चीज एश्वरदत्त है वह श्रवश्य लाभदायक होगी, वह 
निरथक नहीं हो सकती | उससे समाज को श्रवश्य कुछ न कुछ लाभ 
पहुँचता है | 

कबिता यदि यथाथ में कविता है तो सभव नहीं कि उसे 
सुनकर सुननेवाले पर कुछ असर न हा। कविता से दुनिया 
में आज तक बहुत बडे बड़े काम हुए हैं। श्रच्छी कविता 
सुनकर कवितागत रस के अनुसार दुःख, शोक, क्रोध, करुणा, 
जोश अआरादि भाव पैदा हुए बिना नहीं रहते, श्रौर जैसा भाव 
पैदा होता है काय के रूप में फल भी बसा ही होता है। हम 
लोगों में पुराने जमाने में भाट चारण श्रादि अ्रपनी कविता 
ही की बदौलत बीरों में बीरता का संचार कर देते थे। पुरा- 
शादि में कारुणिक प्रसगों का व्सन सुनने और उत्तर राम- 


नि-३े 


( रेड ) 


चरिंत आदि दृश्य काव्यों का अमिनय देख़ने से जो श्रश्रपात 
होने लगता है वह क्‍या है! वह अ्रच्छी कविता ही का 


प्रभाव है । 
रोम, इंगलेंड, अरब, फारस आदि देशों में इस बात के 
सैंकड़ों उदाहरण मौजूद हैं कि कवियों ने असंभव बांते 'सभक 


कर दिखाई हें। जहाँ पस्तहिम्म्ती का दौरेंदौर था वहाँ मंदर' 
मचा दिया है ॥ अतएव ह कविता एक अ्रसाधांरण चीज है | 
परतु बिरले ही को सत्कवि होने का सौभास्य प्राप्त द्वोता है। 
ब तक ज्ञानबुद्धि नहीं होती--जब तक सभ्यता का जमाना 
नहीं श्राता--तभी तक कविता को विशेष उन्‍नति होती है 
क्योंकि सभ्यता और कविता मे परस्पर विरोध हैक। सभ्यता 
आओ विद्या की बंद्धि होने से कक्तिा का असर कम हो जाता 
है। कविता में कुछ न कुछ झूठ का अश जरूर रह्दता है | 
असभ्य अथवा अद्ध सभ्य लोगों को यह अंश कम खट्कता है 
शिक्षित श्रौर सम्य लोगों को बहुत। ठुलसींदास की रामायण 
के खास खास स्थलों का स्त्रियों पर जितना प्रमाव पढ़ता है 
उतना पढ़े लिखे आदमियों पर नहीं। पुराने काव्यों को 
पढ़ने से लोगों का चिक्त जितना पहले आकृष्ट होता था उतना 
अब नहीं होता । हजारों वष्ष से कविता का क्रम जारी है। 
जिन प्राकृतिक बातों का वणन अब तक बहुत कुछ हो चुका 
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है, प्रायः उन्हीं बातों का बखन जो नए कबि होते हैं ये भी उलट- 
फेर से करते हूँ, इसी से अरब कविता कम दृदयआहियणी, 
होती है। . .. ; ५ 

समार में जो बात जेसी देख पडे कवि को उसे बेसे दी 
वृणन करनी चाहिए। उसके लिये: किसी तरह की रोक या 
प्वंदी का होना , श्रच्छा। नहीं । दबाव से कबि का जोश दब 
जता है। उसके मन्न में जो भाव,आराप ही श्राप पैदा होते हैं 
उन्हें जब. बह निड़र होकर अ्पूनी, कवित्ता में, प्रथट करता, है 
तभी उसका पूरा, पूरा ,असर्‌।! लोगों पर पड़ता है |+बनावट से, 
कविता बिगड़ ज़ाती है। किसी राज़ा, , बा;,इ्यक्ति ,विशेष्न ,के' 
गुणदोषों को देखकर ,कवि,, के मन मे जो, भाव ,वदभूत हॉं हन्हें 
यद्वि- वह वे रोकटोक,, प्रक्ल० कर दे तो उसकी कविता, हृदय- 
द्रावक हुए बिना न हहे।। परंतु परतत्रता। धा पुरस्कारप्राप्तिः 
या ओर किसी त्तरह की 'रुकावट पैदा हो जंने से# यंदि उसे 
ग्पने मन को बात कहने का साहस महीं होता 'तो कविता कई 
रस जरूर कम हो जाता -है। इस+द्वशा में अच्छे कबियों की 
भी कविता नीरस, श्रतएवं प्रभावहीन, हो जाती है| सामाजिक 
झौर राजनैतिक विषयों में कठु होने से सच कहन। भी जहाँ मना 
है, वहाँ इन विपयों पर कविता करनेवाले कवियों की युक्तियों 
का प्रभाव क्ञीण हुए बिना नहीं' रहता। कवि के लिये कोई 
रोक न होनी चाहिए। अ्रथवा जिस विष्रय में रोक हो उस 
विप्तय पर कविता ही न लिखनी चाहिए । नदी, तालाब, वन, 


( रे६ ) 

पर्वत, फूल, पत्ती, गरमी, सरदी आदि ही के बणन से उसे संतोष 
करना उचित है । 

खुशामद के जमाने में कविता की बुरी हालत होती है ! जो 
कवि राजाओं, नवाबों या बादशाहों के श्राश्रय मे रहते हैं, 
अथवा उनको खुश करने के इरादे से कबिता करते है, उनको 
खुशामद करनी पढ़ती है; वे अपने आश्रयदाताओं की इतनी 
प्रशंसा करते हैं, इतनी स्तुति करते हैं, कि उनकी थक्तियाँ 
असलियत से दूर जा पडती हैं। इससे कविता को बहुत 
हानि पहुँचती है। विशेष करके शिक्षि और सभ्य देशों मे 
कबि का काम प्रमाबोत्तादक रीति से यथाथ घटनाओं का वशान 
करना है, आकाशकुसुमों के गुलदस्ते तैयार करना नहीं। 
अलंकारशासत्र के आचार्यो ने अतिशयोक्ति एक अलंकार जरूर 
माना है; परंतु अभावोक्तियाँ भी क्‍या कोई अ्रलकार हैं ? किसी 
कवि की बे सिरपैर की बातें सुनकर क्रिस समझदार आदमी 
को आनदप्राति हो सकती है? जिस समाज के लोग अपनी 
मूंठी प्रशसा सुनकर प्रसन्न होते हैं वह समाज प्रशसनीय नहीं 
समझा जाता । 

कारणवश अगीरों की प्रशंशधा करने अथवा किसी एक 
ही विधप्रय की कविता में कविसमुदाय के श्राजन्म लगे रहने 
से, कविता की सीमा कट हटकर बहुत थोड़ी रह जाती है। 
इसी तरह की कविता उदू में बहुत अधिक है। यदि यह 
कहें कि आशिकाना ( शगारिक ) कविता के सिव्रा और तरह 


( ह७ ) 
को कविता उदू मे है ही नहीं, तो बहुत बड़ी श्रत्त्युक्ति न होगी। 
किसी दीवान को उठाइए, आशिकन-माश्कों के रंगीन रहस्यों 
से श्राप उसे आरभ से अ्रंत तक रँगा हुआ पराइएगा। इश्क 
भी यदि सच्चा हो तो कविता में कुछ असलियत थञ्रा सकती 
है | पर क्या फोई कह सकता है कि आआशिकाना शेर कहदनेवालो 
का सारा रोना, कराहना, उठी सांस लेना, जीते ही श्रपनी 
कत्रों पर चिराग जलाना सब सच है? सब न सही, उनके 
प्रलापों का क्‍या थोड़ा सा भी अ्रंश सच है ? फिर इस तरहं 
की कविता सैकड़ों वष से होती आ रही है। श्रनेक कवि 


हो चुके, जिन्होंने इस विषय पर न मालूम क्‍या क्या लिख 
डाला है। इस दशा में नए कवि श्रपनी कपषिता में नयापन 
केसे ला सकते हैं! वहीं तक, वही छद, वही शब्द, बही 
उपमा, वही रूपक | इस पर भी लोग पुरानी लफीर को बस- 
ग्रर पीथ्ते जाते हैं। कषित्त, सबेए, घनाक्षरी, दोहे, सोरढे 
लिखने से बाज नहीं श्ात्ते। नखसिख, नायिकामेद, अलं- 
कारशास्त्र पर पुस्तकों पर पुस्तक लिखते चज्ले जाते हैं ! श्रपनी 
व्यथ, बनावटी बातों से देबीदेवताओं तक को बदनास करने 
से नहीं मकुचते। फल इसका यह हुआ है कि असलियत 
काफूर हो गई है | 

कविता के बिगड़ने ओर उसको सीमा परिभित हो जाने 


से साहित्य पर भारी आघात होता है। वह बरबाद हो ज्यता 
है। भाषा में दोप त्रा जाता है। जब फधिता फी प्रणाली 


लक 


(बैल) 

बिगड़ जाती रा है तब उसका असर सारे ग्रंथकारों पर 'बड़तो हद! 
यही क्‍यों, सवसाधारण की बौलचाल तके में कवितों के दोष 
आ जाते हैं । जिन शब्दों, जिन भावों, जिने उक्तियाँ का प्रेयोग 
कवि करते हैं उन्हीं का प्रयोग ' और लौंग भी करने लगते हैं) 
भाषा और बोलचाल के संबंध में कवि ही प्रमीण माने जाते 
हैं। कवियों ही के प्रयुक्त शब्दों और मुहावरों को कोश- 
कंरि अपने कोशों में रखते हैं। मतलब” यह कि भांधा और 
बोलचाल का बनाना या विगाड़ना प्रायः कवियों ही के हाथ 
| में रहता है। जिस भाषा के कबि अपनी कविता में बुरे शब्द 
ओर बुरे भाव भरते रहते हैं उस भाषा की उन्नति तो होतीं 
नहीं, उलटा श्रवनति होती जाती है । 

.. कविताप्रणाली के बिगड़ जाने पर यदि कोई नए, तरह की 
स्वाभाविक कविता करने लगता है ता लोग उसकी निदा फरते 
हैं। कुर्छ नासमझ श्रौर नादान आदमी कहते हैं, यह बड़ी भद्दी 
कविता है। कुछ कहते हैं, यह कविता ही नहीं। कुछ कहते 
हैं. कि यह कविता तो “छुंदप्रभाकर” में दिए, गए, लक्षणों से 
च्युत है, अतएव यह निर्दोष नहीं। बात यह है कि वे जिसे 
अब तक कविता कहते आए हैं वही उनकी समझ में कविता 
है और सब कोरी काँव काँव! इसी तरह की नुकताचीनी 
से तग आकर अ्रंगरेंजी के प्रसिद्ध कंबि मोल्डस्मिथ ने श्रपनी 
कविता को संबोधन करके उसकी सांत्वना की है। वंह कहता 
हे--“कविते ! यह ठेकदरी का जमाना दै। लोगों के चकित 
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का तेरी तरफ खिंचना तो दर रहा, उल्टा संब कहीं तेरी निदा 
होती हे। तेरी ' बदौलत संभा समाजों श्रैर जलसों मे मुझे 
लेज्जित होना पड़ता है। पर जब मैं अफेला होता हूँ तब 
तुक पर घमंड करता हैं। याद रख, "तेरी उत्पत्ति स्वाभा- 
विक है। जो लोग श्रपने प्राकृतिक बेल पर भरोसा रखते हैं वे 
पनैधम ' होकर भी ऋमंद से रह सफते हैं। पर श्रप्राकृतिक 
अल पर किया गया गव॑ कुछ दिन बश्राद ,जरूर चूण हो जाता 
है।।? गोल्डस्सिभ ने इस ब्रिषय पर |चहुत कुछ कहा है। 
इससे प्रकट है | कि | ने क्विल्ञाग्रणाली, पर श्रक्क॒टी, टेढ़ी करने- 
धाले कवि प्रकाढों के कहने की कुछ ,भ्ली परवा न करके श्रपने 
स्वीकृत पथ से अरा भी इधर उधर होना उचित नहीं ॥, 

अगज फल लोगों ने कविता ओर ,पद्चय को एक ही चीज 
समझ रखा है। यह भ्रम है। कविता और पद्च में वही 
भेद है जो 'पोषयरी! (०९४7७) और बस” (ए&०४९) सें है | 
किसी प्रभावोत्तादुक और मनोरंजक़ लेख, ब्रात या वक्तुता का 
नाम कविता है, श्रौर निबभाशुसार तुली हुई सतरों फा पद्म 
है। जिस पत्म के पहुने या सुनने से चित्त पर असर नहीं 
होता वह कविता नहीं। वह, नपी छुली शब्दस्थापना मात्र हे । 
गद्य और प्य दोनों ,में कप्तिता हो, सकतो है.। सुफबेंदी श्रोर 
अनुप्रस कविता के लिये अपरिहाय नहीं। सस्क्ृत का प्रायः 
सारा पद्यंसमूह बिना तुकबंदी का है। और संस्कृत से बढ़ 
झर कविता शायद ही किसी आाषा में हो। अरब में भी 


ह ऑफ. 
सैंकड़ो अच्छे अच्छे कवि हो गए हैं। वहाँ मी शुरू शुरू मं 
तुकबदी का बिलकुल खयाल नहीं था। अँगरेजी में भी अनु- 
प्रासहीन बेतुकी कबिता होती है। हाँ, एक बात जरूर है 
कि बजन और काफिए से कविता अधिक चित्ताकषक हो जाती 
है #। पर कविता के लिये ये बातें ऐसी हैं जैसे कि शरीर के 
लिये वस्त्राभरण | यदि कविता का प्रधान धम मनोरंजकता 
श्रौर प्रभावोत्पादकता उसमें न हो तो इनका होना निष्फल 
समझना चाहिए.। पद्म के लिये काफिए वगैरह को जरूरत 
है, कविता के लिये नहीं। कविता के लिये तो ये बातें एक, 
प्रकार से उल्टा हानिकारक हैं। ठ॒ले हुए शब्दों में कविता 
करने और ठुक, अ्नुप्रास आदि इंढ़ने से कवियों के विचार- 
स्वातंत्र्य में बड़ी बाधा आती है। पद्म के नियम कवि के लिये 
एक प्रकार की बेड़ियाँ हैं। उनसे जकड़ जाने से कवियो को 
अपने स्वाभाविक उड्डान में कठिनाइयों का सामना करना पढ़ता 
है। कवि का काम है कि वह अ्रपने मनोभावों को स्वाधीनता- 
पूर्वक प्रकट करे। पर काफिया और वजन उसकी स्वाघीनता 
में विध्न-डालते हैं | वे उसे अपने भावों को स्वत॑त्रता से नहीं 
प्रकट करने देते। काफिए और वजन को पहले द्वंढ़कर कवि 
को अपने मनोभाव तदनुकूल गढ़ने ' पड़त हैं। इसका मतलब 
यह हुआ क्रि प्रधान बात शअ्रप्रधानता को प्राप्त हो जाती है 





#(05८४7 ५४7]06 तुकबंदी को & 5[तरापाप्र/ ट|शा९०४ ८३ 
६॥0प8॥६ ४४0 9०95507 कहता दै। 
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श्रीर एक बहुत ही गौण बात प्रधानता के श्रासन पर जा बैठती 


है। फल यह होता है कि कवि की कविता का असर कम हो 
जाता है | 


जो बात एक असाधारण श्रोर निराले ढग से शब्दों के द्वारा 
इस तरह प्रकट की जाय कि सुननेवालों पर उसका कुछ न कुछ असर 
जरूर पढ़े, उसक नाम कबत्रिता है। आजफल हिंदी के पद्म रचयि- 
ताश्ों में कुछ ऐसे भी हैं जो अपने पद्मयों को कालिदास, दोमर और 
बाइरन की कविता से भी बढ़कर सगभते हैं | कोई संपादक के खिलाफ 
नाटक, प्रहमन और व्यम्यपूर्ण लेख प्रकाशित करके अ्रपने जी की 
जलन शात करने हैं । 

कवि का सबसे बढ़ा ग्रुण नई नई बातों का सूकना है। 
उसके लिये इमैजिनेशन ( 77987790707 ) की बड़ी जरूरत है । 
जिसमें जितनी भी अधिक यह शक्ति होगी वह उतनी ही श्रच्छी 
कविता कर सकेगा। कविता के लिये उपज चाहिए। नए 
नए. भावों की उपज जिसके हृदय में नहीं होती वह कभी 
श्रच्छी कबिता नहीं कर सकता। ये बातें प्रतिमा की बदौलत 
होती हैं, इसलिये संस्कृतबालों ने प्रतिमा को प्रधानता दी 
है। प्रतिमा ईश्वरदतत होती है, अभ्यास से वह नहीं प्राप्त 
होती | इस शक्ति को कवि माँ के पेट से लेकर पैदा होता है। 
उसी की बदौलत वह भूत और भविष्यत्‌ को हृस्तामलकवत्‌ 
देखता है। वर्तमान की तो कोई बात ही नहीं। इसी को कृपा 
से वह सासारिक बातों को एक श्रजीब निराले ढंग से बयान 
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करता है, जिसे सुनकर सुननेवालीं के' 'हुदयोदधि मैं- 'नानी'' प्रकार 
के-सुख, ढुःख, आश्चय' 'श्रादि विकारों की लहरें उठने लगती 
हैं | कवि कभी कभी ऐसी श्रद्धुत बातें कह देते हैं कि जो कवि नह 
हैं.उनकी पहुँच ख़हाँ तक कभी हो ही नहीं सकती | है 

| क्रवि का काम है कि. वह प्रकृतिविकास को . खूब ध्यान 
से देखे ।. प्रकृति की लीला का कोई ओर छोर - नहीं ॥ , वह 
श्रुज्ञत दै ।, प्रकृति अद्भुत, अह्॒त- खेल खेला करती है।। [क् 
छूटे से फूल में बह अजीब अजीब _कोशल_ दिखलाती है | वे 


साधारण भ्रादमियों के ध्यान में नहीं आते। बे, उनक़ो समभ 


|| । 


नहीं सकते, पर कवि अ्रपनी सूक्रम दृष्टि से प्रकृति के कौशल 
श्र॒दद्धी तरह से, देख क्ेता है; उनका वर्णन, सी .. वह , करता 
है, उनसे नाना प्रकार को शिक्षा भी, ग्रहण ,फरता है। श्र 
शरपनी कविता के ढारा संसार, को लाभ पहुँचाता है। जिस, 
कवि में प्राकृतिक दृश्य, श्रौर प्रकृति के कोशल देखने और 
समझने का जितना ही अधिक शान होता है वह उतना 
ही बढ़ा कबि भी, होता हे प्रकृतिपर्याली चना के. सिवा 
कवि को सानवस्व॒माव, कौ अल्लोचना का भी श्रभ्यास “करता 
५ चाहिए |. मनुष्य अपने जीवन में; अनेक प्रकार , के सुख हुंख, 
श्राद्वि का. अ्व॒भ्व कूरता है. । जुसकी, दशा कमी एक सी 
नहीं (रहती ॥ अनेक प्रकार, के [ विंकारतर ग उसके मन में 
उठा ही करते हैं। इन विकारों की जाँच, शान श्र. अनु: 
भव करना सबका काम नहीं। केवल कवि ही इनके श्रनु- 
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भेव कराने मे समर्थ होता है। जिंसे कभी पुत्रशोंक नहीं हुआ उसे 
उस शोका का यथार्थ ज्ञान होना! समव नहीं | पर यदि वह कवि है 
तो वह पुत्रशोकाकुल पिर्ती या माता की आत्मा में प्रवेश सा करके 
उसका श्रनुभव कर लेता है | उस श्रनुंभव का वह इस तरह वर्णन 
फरता है कि सुननेवाला तन्मनस्क हौकर उस दुःख से अभिमूत हो 
जाता है ।' उसे' ऐसा मालूम होने लगता है कि स्वयं उसी पर 
बह" दै:ख पड़ रहा है। जिस कवि को मर्नोविकारों और प्राकृतिक 
बातों "का यथेष्ट ज्ञान नहीं -होता'वह कदापि श्रच्छा कवि नहीं हो 
सकता । | !*' ० जम 


कवितो को प्रभावोत्वादक बनाने के लिये उचित शब्द- 
स्थापना की भी बडी जरूरत है। किसी मनोविकार या दृश्य 
के वर्शन में हँढ़ हंढ़कर ऐसे शब्द रखने चाहिएँ जो सुनने 
बालों की श्रँखों के सामने वस्यविपय का एक चित्र सा खींच 

। मनोभाव चाहे कैसा ही श्रच्छा क्‍यों न हों यदि बह 
तदनुकूल शब्दों में न प्रकंड किया गया तो  उ्तकों असर यर्दि 
जाता नहीं रहता तो कम जरूर हो जाती है। इसी लिये कवि 
कौ चुन चुनकर ऐसे शब्द रखना चॉहिए. और इस क्रम से 
रखेना चाहिए,' जिससे उर्सेके मेन का माव पूरे 'तौर पर व्यक्तीः 
हो जाय। उसमें कर्सर न पड़ें। मनोभीर्व शब्दों ही द्वारा व्यक्ता 
ब्दस्थापना के बिना कंवि की 
हो सकती | जो कवि श्रच्छी 
झ्रथवा थों कहिए कि जिसके 


होता है। श्रतएव 'सयुक्तिक श 
कविता ताधश' -हृदयहारिणी नहीं 
शब्दस्थापना करना नहीं जानता, 
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पास काफी शब्दसमूह नहीं है, उसे कविता करने का परिश्रम ही 
भ करना चाहिए | जो सुकवि हैं उन्हें एक एक शब्द की योग्यता शात 
रहती है। वे खूब जानते हैं कि किस शब्द मे क्या प्रभाव है । अतएव 
जिस शब्द मे उनका भाव प्रकट करने की एक बाल भर भी कमी होती 
है उसका वे कभी प्रयोग नहीं करते | 

अगरेजी के प्रसिद्ध कवि मिल्टन ने कविता के तीन गशुछ 
वर्णन किए. हैं। उनको राय है कि कविता सादी हो, जोश से 
भरी हो और असलियत से गिरी हुई न हो# सादगी से यह 
मतलब नहीं कि सिफ शब्दसमूह ही सादा हो, किंतु विचार- 
परंपरा भी सादी हो। भाव और विचार ऐसे सूकछृम और 
छिपे हुए न हों कि उनका मतलब समझे में न आगे, या देर 
से समझ में श्रावे | यदि कविता में कोई ध्वनि हो तो इतनी 
दूर की न हो कि उसे समभने में गहरे विचार को जरूरत 
हो | कविता पढ़ने या सुननेवाले को ऐसी साफ सुथरी सड़क 
मिलनी चाहिए. जिस पर ककर, पत्थर, टीले, खदक, काँदे 
ओर भाड़ियों का नाम न हो। वह खूब साफ और हमवार हो 
जिससे उसपर चलनेवाला आराम से चला जाय। जिस 
तरह सड़क जरा भी ऊँची नीची होने से पैरगाड़ी के सवार 
को दचके लगते हैं उसी तरह कविता की सड़क यदि थोड़ी 
सी नाहमवार हुई तो पढ़नेवाले के हृदय पर धक्का लगे बिना 
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नहीं रहता। कवितारूपी सड़क के इधर उधर स्वच्छ पानी के 
नदी नाले बहते हों; दोनों तरक फ्चोंफूलों से लदे हुए पेड़ हों 
जगह जगह पर विश्राम करने योग्य स्थान बने हों; प्राकृतिक 
दृश्यों की नई नई काँकियाँ श्रांखों को लुमाती हों। दुनिया में 
श्राज तक जितने अच्छे अ्रच्छे कवि हुए हैं उनकी कविता ऐसी 
ही देखी गई है। अ्रटपटे भाव और अ्रटपटे शब्दप्रयोग करने- 
वात्ते कवियों की कभी क॒द्र नहीं हुईं। यदि कभी किसी की 
कुछ हुई भी हे तो थोड़े ही दिन तक। ऐसे कवि विस्म्ृति के 
आंधकार में ऐसे छिप गए हैं कि इस समय उनका कोई नाम तक 
नहीं जानता। एक मात्र सूखा शब्द ककरार ही जिन कवियों 
की करामात है उन्हे चाहिए कि वे एकदम ही बोलना बद कर 
दें& । भाव चाहे कैसा ही ऊँचा क्यों न हो, पेचीदा न होना 
चाहिए। वह ऐसे शब्दों के द्वारा प्रकट किया जाना चाहिए 
जिनसे सब लोग परिचित हों। क्योंकि कविता की भाषा बोल- 
चाल से जितनी ही अधिक दूर जा पड़ती है उतनी ही उसकी 
सादगी कम हो जाती है। बोलचाल से मतलब उस भापा से है 
जिसे खास और श्राम सब बोलते हैं, विद्यान्‌ श्रौर श्रविद्वान्‌ 
दोनों जिसे काम में लाते हैं। इसी तरह कब्रि को मुद्दावरे का 

॥# इस प्रकार कवियों के लिये अ्रंगरेजी के प्रसिद्ध लेग्वक कारला- 
इल (८०79]९) की शिक्षा ध्यान देने योग्य है--“9/॥ए आंगड 
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भी खयाल..रख़ना चाहिए। जो म्रह्वस -सब सम्मत; है. उसी, 
का प्रयोग करना चाहिए । हिंदी श्लौर उदू में कुछ शब्द श्रन््य 
भाषाओं के भी आरा गए हैं। ,वे यद्धि बोलचाल के हैं तो -डनृक्ता 
प्रयोग सदोष नहीं माना,,जा, स़कता | ,हुन्हें त्याज्य नहीं. समन 
भना चाहिए | ,क्लोई-कोई ऐसे शब्दों क्ो' मूल रूप में लिखना: 
ही सही सममते हैं । पर यह उनकी भूल है | - ५ है छठ... जे 

असल्तियत से यह मतलब नहीं कि कविता एक७ प्रकार -काः 
इतिहास सम्रका जाय ओर हर बात में सचाई का खयाल: रख़ा- 
जाय | यह नहीं कि सचाई -क्ती .कसीटी पर ,- कसने थ्ररु, यदि 
कुछ भी कसर मालूम तहो -तो फविता:का कवितापन जाता. 
रहे । श्रसलियत से सिफ इतना ही मतलब है .क्ति कविता' 
वेबुनिय[द न हो । उसमें जो; उक्ति हो बह मानवी मनोविकार्रों 
ओर प्राकृतिक नियमों: के आधार पर-क्रह्ी गई हो। 'स्वाभेरक 
विकता से उसका लगाव"न छूटा हो। कवि यदि अपनी या। 
ओर किसी की तारीफ करने लगे, और यदि वहे उसे सचसुच 
ही सच समझे, अर्थात्‌ उसकी भावना बेसी ही हो, तो वह भी 


असलियत से खाली नहीं? फिर चाहे और लोग उसे 'उसका 
उलटा ही क्‍यों न समझते हों। .' 


परतु इन बातों में भो स्वामाविकता से दुरन जाना“चाहिए | 
क्योंकि स्वाभाविक शअ्र्थात्‌ नेचुरल ('०पाठं ) वक्तियाँ ही _ 
सुननेवाले के हृदय पर श्रसर कर सकती हैं-+अ्रस्वाभाविक 
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नहीं । श्रसलियत को लिए हुए कवि स्व॒तत्नतापूर्वक जो चाहे 


( ४७ ) 
कुह्ठ सकता है | "असल बात को , एक नए साँख में ”ढालकर<कुछ 
दूर तक इधर उघर की उड़ान भी कर सकता है, पर असलियत 


के लगाब को वह नहीं छोड़ता। श्रसलियत 'को हाथ 'से जाने 
देसा मानों कविता को प्राय: निर्मीव कर डालना है। शब्द 
और श्रथ दोनों ही के संबंध मे उसे स्वाभाविकता का अनुधावन- 
करना चाहिए | जिस बात के कहने सें लोग स्वाभाविक रोति' 
पर जेसे और जिस क्रम'से शब्दप्रयोग करते हैं घेसे ही कवि को 
भी करना चाहिए। कविता 'में उसे कोई बात ' ऐसी न कहनी 
चाहिए जो दुनिया में न होती हो। जो बातें हमेशा हुआ 
करती है श्रथवा जिन बातों का'होना संभव है, वही स्वार्भाविक 
हैं ।शग्र्थ की स्वाभाविकता से मतलब ऐसी ही बातों नसे है। 
जोश 'से यह मतलब है कि कवि जा कुछ कहे इस "तरह कहे 
मानो उसके प्रयुक्त, शब्द आप ही आ्राप उसके मुँह से निकल 
गए है। उनसे बनावट न जाहिर हो। यहन मालूम हो कि 
कवि ने कोशिश करके ये बात कहीं हैं; किंतु यह मालूम हो कि 
उसके हृद्गत भावों ने कविता के रूप में अपने को प्रकट कर।ने 
के लिये उसे विवश किया है। जो कवि है उसमे जोश स्वाभा- 
विक होता है। वश्यवस्तु को देखकर, क्रिसी श्रदृश्य शक्ति 
की प्रेरणा से, वह उस पर कविता करने के लिये विवश सा हो 
जाता है। उसमें 'एक 'अलौोकिक शक्ति पैदा हो जाती है।इसी 
शक्ति के बल से वह सजीव ही नहीं, निर्जीव चीजों तक का 
बर्णन ऐसे प्रभावोत्पादक ढंग से करता है कि यदि उन चीजों में 


( ४८ ) 

बोलने की शक्ति होती तो खुद वे भी उससे श्रच्छा वर्शन न कर 
सकतीं। जोश से यह भी मतलब नहीं कि कविता के शब्द 
खूब जोरदार और जोशीले-हों। सभव है शब्द जोरदार न 
हों पर जोश उसमे छिपा हुआ हो। धीमे शब्दों में भी णोश 
रह सकता है और पढने या सुननेवाले के छूृदय पर चोट कर 
सकता है। परंतु ऐसे शब्दों का कहना ऐसेवेसे कवि का 
काम नहीं। जो लोग मीठी छुरी से तलवार का काम लेना 
जानते हैं वही धीमे शब्दों मे जोश भर सकते हैं । 

सादगी, असलियत और जोश, यदि ये तीनों गुण कविता 
में हों तो कहना ही क्‍या है। परत बहुधा अ्रच्छी कविता में 
भी इनमें से एक-श्राध गुण की कमी पाई जाती है। कभी 
कभी देखा जाता है कि कविता में केवल जोश रहता है, सादगी और 
असलियत नहीं | परंतु बिना असलियत के जोश का होना बहुत 
कठिन है |।'अतएव कवि को अ्रसलियत का सबसे अ्रधिक ध्यान रखना 
चाहिए , 

अच्छी कविता की सबसे बड़ी परीक्षा यह है कि उसे सुनते ही 
लोग बोल उठे कि सच कहा है। वही कवि सच्चे ऊवि हैं जिनको 
कविता सुनकर लोगों के मुँह से सहसा यह उक्ति निकलती है। ऐसे 
कवि धन्य हैं, और जिस देश में ऐसे कवि पैदा होते हैं वह देश 


भी धन्य है। ऐसे ही कवियों को कविता चिरकाश् तक जीवित 
रहती है । 


नी आओ आन आन 


लोभ झोर प्रीति 


[ पंडित रामचद्र शुधल ] 

किसी प्रकार का सुख या आनंद देनेवाली वस्तु के संबंध 
में मन फी ऐसी स्थिति को जिसमें उस वस्तु के श्रभाव की 
भावना होते ही प्राप्ति, सान्निध्य या रक्षा को प्रबल इच्छा जग 
पड़े, लोभ कहते हैं | दूसरे को वस्तु का लोभ करके लोग उसे 
लेना चाहते हैं, श्रपनी घस्तु का लोभ करके लोग उसे देना या 
नष्ट होने देना नहों चाहते। प्राप्य या प्राप्त सुख के अभाव 
या अ्रभावकल्पना के बिना लोभ की श्रभिव्यक्ति नहीं होती। 
अतः इसके सुख्दात्मक श्रोर छुशखात्मक दोनों पक्ष हैं । मब लोभ 
अप्रात के लिए होता है तबतो दुःख स्पष्ट ही रहता है। प्राप्त 
के सबंध में दुशः्ख का भ्रग निद्दित रहता है ज्ौर अआभाष के 
निश्चय या झाशंका सात पर घ्यक्त हो जाता है। कोई सुखद 
चस्तु पास सें रहने पर भी सन में इस हृबछछा का बीज रहता 
है कि उसका श्रभाव न हो॥ पर श्रभाव का अब तक ध्यान 
नहीं होता तब तफ इस वासना का फहों पता नहीं रहता 
हम बैठे बैठे किसी वस्तु का श्रानद ले रहे हैं और उस आनद 
के अभाव से जो दुःख होगा उसका छुछ भी ध्यान हमारे मन 
में नहीं ऐ। इसी बीच में कोई श्राकर उस वस्तु को ले जाना 
चाहता है; तब इम उससे कुछ व्यग्र होकर कहते हैं अभी 


सनि---४ 
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रहने दो ।' इसके पहले कोरे श्रानद के अनुभव में इस इच्छा का कहीं 
पता न था कि वह वस्तु हटाई न जाय । 

विशिष्ट वस्तु या व्यक्ति के प्रति होने पर लोस वह 
घात्विक रूप प्राप्त करता है जिसे प्रीति या प्रेम कहते हैं। 
जहाँ लोभ सामान्य या जाति के प्रति होता है वहाँ वह लोभ 
ही रहता है; पर जहाँ किसी जाति के एक ही विशेष' व्यक्ति 
के प्रति होता है वहाँ वह 'दचि! या प्रीति! का पद प्राप्त करता 
है। लोभ सामान्योन्मुख होता दे और प्रेम विशेषोन्मुख । 
कहीं कोई श्रच्छी चीज सुनकर दोढ़ पड़ना लोभ ह। कसी 
विशेष बस्तु पर इस प्रकार सुस्ध रहना कि उससे कितना ही 
अच्छी श्च्छी बस्तुश्रों के सामने शख्याने पर भी उस विशेष वस्तु 
से प्रदृत्ति न हटे, रुचि या प्रेम है। किद्यी स्त्री या पुरुष के 
रूप की प्रशंसा सुनते ही पहला भाव लोभ का होगा। 
क्रिसी को हमने बहुत सुंदर देखा और लुभा गए; उसके पीछे 
दूमरे को उससे भी सुदर देखा तो उस पर लुभा गए, । 
जब तक प्रवृत्ति का यह व्यभिचार रहेगा, तबत्र तक' हम 
रूपलोभी ही माने जायेंगे। जब हमारा लोभ किसी एक 
ही व्यक्ति पर स्थिर हो जायगा, हमारो बृत्ति एकनिष्ठ हो 
जायगी, तब हम प्रेमी कहे जाने के अधिकारी होंगे। पर 
साधारणतः मन की ललक यदि वस्तु के प्रति होती है तो 


लोभ औ्रौर किसी प्राणी या मनुष्य के प्रति होती है तो प्रीति 
कहलाती है | 
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जोभ का प्रथम सवेदनात्मक श्रवयत्र है किसी वश्तु का 
घहुत श्रच्छा लगना, उससे बहुत सुख था ग्रानद का शअ्रनुभव 
होना। श्रतः वह श्रामेंदसश्वरूप है। इसी से किसी श्रच्छी 
जस्तु को देखकर लुभा जाना कहा जाता है। पर केवल इस 
अ्रवस्था में लोभ की पूरी श्रभिष्यक्ति नहीं दोती | फोई वस्तु 
हमें बहुत्त अच्छी लगी, फिसी बस्तु से हमें बहुत सुख या श्रानंद 
मिला, इतने द्वी पर दुनिया में यह नहीं कहा जाता फि हमने 
ज्ोम किया । जब सघेदनात्मक अ्रवयव फे साथ एच्छात्मक 
ग्वयव का संयोग होगा श्रर्थात्‌ जब उस घर्तु फो प्राप्त करने 
की, दूरन करने की, कष्ट न होने देने की, इच्छा प्रकदढ होसी 
तमी हमारा लोभ लोगों पर खुलेगा । इच्छा लोभ या प्रीति का 
ऐसा आ्रावश्यक श्रग है कि यदि किसी को कोई बहुत श्रच्छा 
या प्रिय लगता हे तो लोग कद्ते हें कि बढ उसे चाहता है 

भूखे रहने पर सबको पेढ़ा श्रच्छा लखता है चौचेजी 
पेट भर भोजन फे ऊपर भी पेडे पर हाथ फेरते हैं। श्रतः 
हम कह सकते हैं कि चौबेजी फो मिष्टान्न से शझ्धिफक रुचि 
है। यह अ्रभिरचि भी ज्लोभ फी चेष्टाएँ उत्पन्न करती दै। 
हृद्गियों के विप्रयभेद से अ्रभिरचि के विषय भी भिन्‍म भिन्‍न दी 
सकते हैं। कमल का फूल और रमणी का घधुदर भुख श्रच्छा 
लगत। है, वीणा की त्तान और श्रपनी तारीफ श्रच्छी लगती हे 
जूही और केसर की गध श्रच्छी लगती है, रबड़ी और माल- 
पूवा श्रच्छा लगता है, मुलायम गद्दा श्रच्छा लगता है। ये सब 
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बस्तुएँ तो आप आनद देती हैं इससे इनकी प्राप्ति की इच्छा 
तो बहुत सीधी सादी और स्वाभाविक कही जा सकती है। 
पर जिससे इन सब वस्तुओं की प्राप्ति सुलम होती है उसमें 
चाहे आनंद देनेवाली स्वत: कोई बात न हो, पर उसकी प्राप्ति 
की इच्छा होती है, उसका लोग होता है। रुपए के रूप, 
रस, गंध आदि में कोई आकषण नहीं होता पर जिस वेग से 
मनुष्य उस पर टूटते हैं उस वेग से भौरे कमल पर और कोए 
माँस पर मी न हूटते होंगे। यहाँ तक कि 'लोभी? शब्द से 
साधारणत: रुपएपैसे का लोभी, चन का लोभी, समझ जाता 
है। एक धातुखड के गर्भ में कितने प्रकार के सुख और 
आनंद मनुष्य समझता है। पर यह समझे इतनी पुरानी पड़ 
गई है कि इसको ओर हमारा ध्यान अब प्रायः नहीं रहता । 
धनसचय करने में बहुतों का लक्ष्य घन ही रहता है, उससे 
प्राप्य सुख नहीं । वे बडे से बड़े सुख के बदले मे या कठिन 
से कठिन कष्ट के निवारण के लिये थोड़ा सा भी धन अलग 
करना नहीं चाहते । उनके लिये साधन ही साध्य हो जाता है। 

स्थितिमेद से प्रिय या अच्छी लगनेवाली वस्तु के संबध मे 
इच्छा दो प्रकार की होतो है-- 

! प्राष्ति या सान्निव्य की इच्छा, 

२ दूर न करने या नष्ट न होने देने की इच्छा | 


प्राप्ति या सान्नरिभ्य की इच्छा भी दो प्रकार की हो 
सकती हे-- 
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१ इतने संपक की इच्छा जितना श्रौर फिसो का न हो, 


२ एतने सपक को इच्छा जितना सब्र फोई या बहुत से लोग एक 
साथ रख सकते हों । 


इनमें से प्रथम प्रतिप्रेधात्मक होने के कारश प्रायः घिरोध« 
ग्रस्त होती हे इससे उस पर समाज का ध्यान श्रधिक रहता 
है। फोर पष्तु ह_मे धहुत श्रच्छी लगती है; लगा फरे, दूसरों 
फो इससे क्‍या ? पर जब हम उस पघस्तु फी ओर हाथ बढ़ा- 
एंगे बा श्ौरों को उसकी ओर हाथ बढ़ाने न देसें तब्र बहुत्त से 
ज्ोगों फा ध्यान हमारे इस फृत्य पर जायगा जिनमे से कुछ 
हाथ थामनेषाल्षे और दुँह् लटणकानेवाले भो निफल सकते हैं। 
हमारे लोभ फी शिकायत्त ऐसे ही लोग श्रघिक फरते पाए 
जायगे। दूसरों के लोभ की निंदा जैसी श्रच्छी लोभी फर 
सकते हैं वैसी श्रौर लोग नहीं। माँगने पर न पानेवाले श्रोर 
न देनेवाले दोनों इसमें प्रश्नल होते हैं। एक कहता है वह 
बड़ा लोभी है; देता नहीं? दूसरा कहता है वह बड़ा लोभी है; 
बराबर भाँगा करता है।' रहीस दोनों फो लोभी, दोनों फो घुरा, 
फहते हैं-- 
रहिसन वे नर भरे घुके जो कहूँ मॉगन जाहिं। 
उनतें पहिल्ले वे मुण जिन सुख निकसत नाहिं।। 
ऐसा उस समय होता है जब एफ ही वस्छु के सबंध में 
एक श्र तो प्राप्त करने और दूसरी श्रोर दूर न करने की इच्छा 
जिंबप्रतिदिंद रूप से दो थ्यक्तियों सें होती है। इसके श्रति- 
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रिक्त एक ही वस्तु को प्राप्त करने की इच्छा यदि संयोग | 
कई प्राशियों के चित्त मे हुईं तो मी विरोध का पूरा विधान 
होता है । सारांश यह कि दोनों अवस्थाश्रों में लोभ का 
लक्ष्य एक होने पर लोभी छुक दूसदे को बहुत व्याकुल 
करते हैं। ह 


प्राप्ति की अतिषेघात्मक इच्छा की सदोषता और निर्दोफता 
लोभ के विषय पर भी निमर रहती है। लोभ के विषय दो 
प्रकार के होते हैं-सामान्य और विशेष। अच्छा खाना, 
श्रच्छा कपढ़ा, अ्रच्छा घर तथा घन, जिससे ये सब वस्तु 
सुलम होती हैं, सबकी माता है, सब उसकी प्राप्ति की 
श्राकाज्ञा करते हैं। ये लोभ के सामान्य विषय हुए, जिन 
पर प्रायः मनुष्य मात्र का लक्ष्य रहता है श्रतः इनके प्रति जो 
लोभ होता है उस पर बहुत लोगों का ध्यान जाता है। पर 
यदि किसी को गशुलाबजामुन या विशेष बूटी की छींट बहुत 
श्रच्छी लगे श्रोर वह उसे प्राप्त करना या न देना चाहे, तो 
उप्तफे इस लोभ पर बहुत कम लोगों का ध्यान जायगा और 
जिनका ध्यान जावयगा भी उन्हें वह खटकफेगा नहीं। ऐसे 
लोम को वे रुचि कहेगे। सबको जिसकी हाय हाथ होती 
है, सब जिसको पाना या रखना चाहते हैं, वह बहुत से लोगों को 
एक मेदान में लाकर खड़ा किया करता है जहाँ एक दूसरे की गति 


विधि का निरीक्षण और अबरोध बड़ी कड़ी नजर और पूरी मुस्तैदी 
से होता दे । 
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यदि मनुष्य समाज में सबके लोभ के लक्ष्य भिन्‍न मिन्‍म 
होते तो लोभ को बुरा कहनेवाले कहीं न मिलते ।| यदि एक 
साथ रहनेवाले दस श्रादमियों में से कोई गाय बहुत चाहत्ता, 
फोई घोड़ा, फोई फपड़ा, कोई ईट, फोई पत्थर, कोई सोना, 
कोई चाँदी, कोई ताँबा और इन बस्तुओं में से किसी को शेष 
सब वस्तुओ्नों को प्राप्त कराने की कृत्रिम शक्ति न दो जाती, तो 
एक लोभ से दूसरे को कोई कष्ट न पहुँचता श्र, दूसरी 
बात यह होती कि लोभ का एक बुरा लक्षण जो असतोष ऐ, 
उसकी भी एक सीमा हो जाती--कोई कित्तनी गाये रखता, 
कितने घोड़े बाँघता, कहाँ तक सोना चाँदी इकट्ठछी करता। 
पर विनिमय की कठिनता दूर करने के लिये मनुष्यों ने कुछ 
घाठुश्रों में सब श्रावश्यक् वध्तुएँ प्राप्त कराने का कृत्रिस गुण 
अररोपित किया जिससे मनुष्य मात्र की ससारिक इच्छा और 
प्रयत्त का लक्ष्य एक हो गया, सबकी टकटकी ढके की ओर 
लग गई। 

लक्ष्य को इस एकता से समाज में एक दूसरे को श्राँखों 
मे खटकनेवाल्े लोभ की बृद्धि हुई। जब एक ही को चाहने- 
चाले बहुत से हो गए तब्र एक की चाह को दूसरे कहाँ तक 
पसद करते ! लक्ष्मी कीं मूर्ति धांतुमथी हो गई, उपासक 
सब पत्थर के हो गए | धीरे धीरे यह दशा श्राई कि जो बातें 
पारस्परिक प्रेम की दृष्टि से, धम फी दृष्टि से, की जाती थीं वे 
घी झुपये पैसे को दृष्टि रे होने लगीं। श्राजकल छो बहुत सी 
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बातें घातु के ठीकरों पर ठहरा दी गई हैं। पैसे से राजसम्मान 
की प्राप्ति, विद्या की प्राप्ति और न्याय की प्रासि होती है । जिनके पास 
कुछ रुपया है वे बड़े बड़े विद्यालयों में अपने लड़कों को मेज सकते 
हैं, न्‍्यायालओं में फीस देकर अपने मुकदमे दाखिल कर 
सकते हैं ओर मँहमे वकील बैरिस्टर करके बढ़िया खासा निर्णय 
करा सकते हैं, अ्रत्यत भीर और कायर होकर बहादुर कहला 
सकते है | राजघम, आचार्यधम, वीरध्षम सब पर सोने का पानों' 
फिर गया, सब टकाथम हो गए | घन की पैठ मनुष्य के सब 
कायक्षेत्रों में करा देने से, उसके प्रमाव को इतना विस्तृत कर 
देने से, ब्राह्मणधर् और क्ात्रधम का लोप हो गया; केवल वश्र्थम 
रह गया । 


व्यापार्नीति राजनिति का प्रधान अंग हो गई। बड़े बढ़े 
राज्य माल की ब्रिक्रो के लिये लड़नेवाले सौदागर हो गए। 
लिस समय क्षात्रधम को प्रतिष्ठा थी, एक राज्य दूसरे राज्य 
पर कभी कभी विजयकीत्ति की कामना से डके की चोट चढ़ाई 
करता था। अब सदा छक देश दूसरे देशों का चुपचाप दबे 
पाँव घनहरण करने की ताक में लगा रहता है। इसी से 
भिन्‍न भिन्‍न राज्यों क्री परस्पर संबंध समस्या इतनी जटिल हो 
गई है। कोई कोई देश लोभवश इतना अधिक माल तैयार 
करते है कि उसे किसी देश के गल्ले मढ़ने फी फिक्र में दिन- 


रात मरते रहते हैं। जब तक यह व्यापारोन्माद दूर न होगा 
तय तक इस पृथ्वी पर सुख शांति न द्वोगी। दूर यह अवश्य 
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होगा । ज्ञात्रधम की संसार मे एक बार फिर प्रतिष्ठा होगी, चोरी का 
यदला डकैती से लिया जायगा । 

सामान्य तिषयगत प्रतिषेघात्मक लोभ मे भी लोमदृष्टि 
जितनी ही सकुचित होती है, उसके भीतर जितनी ही कम 
बस्तु ऐ थ्राती हैं, उतना ही उसका दोष क्रम होता है। अच्छे 
भोजन को सबको चाह होतो है अतः उस बहुत चाहनेवाला 
लोभी कहला सकता है। पर अच्छे भोजनों में से यदि 
किसी को मिठाई की चाह अधिक रहे, तो उसका दोष कम 
श्र मिठाइयों में से यदि केवल गुलाबजामुन की अधिक चाह 
रहे तो श्रोर भी कम क्‍या कुछु भी न समझा जायगा। इसी 
प्रकार जहाँ एक ही वस्तु बहुत प्रकार की रखी हुई है वहाँ 
यदि कोई एक किसी को बहुत पसद आ जाय और वह उसे 
लेना चाहे तो उसकी गिनती लोभियों में न होगी। विश्वामित्र 
फो वसिष्ठ की गाय बहुत पसंद आई और वे उसके बदले में 
बहुत सी गायें देने के लिये तैयार हो गये पर वसिष्ठ ने अपनी 
गाय नहीं दी। इसके लिये लड़ भिड़कर भी न वसिष्ठ 
लोभी कहलाए, न विश्वामित्र | इसी प्रकार एक नवाब साहब 
को बाबू हरिश्चद्र का एक अलबम बहुत पसद आया था। 
ये लोभ के विशेष विषय के उदाहरण हैं। इनंके प्रति जो 
लोभ होता है उसके अ्रवसर इतने कम होते हैं कि उनसे 
स्वभाव या अधिक शअ्रभ्यास का अनुमान नहीं किया जा सकता | 
पर किसी की श्रच्छी चीज देखते ह्टी जिनके मुंह में पानी आ 
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जाता है, वे बराबर खरी-खोटो सुना करते हैं । एक लोभ से दूसरे' 
लोम का निवारण भी होता है जिससे लोभी मे अ्रन्य वस्तुश्रों के त्याग 
का साहस श्राता है | विशेष विषयमत लोभ यदि बहुत प्रबल और 
सच्चा हुआ तो लोभी के त्याग का विस्तार बहुत बढ़ा होता है। 
लोभ तो उसे विशेष श्रौर निर्दिष्ट वस्तु से है अतः उसके अति- 
रिक्त अ्रन्य अनेक वस्तुओं का त्याग वह उसके लिये कर सकता है। 
विश्वामित्र एक गाय के लिये अपना सारा राजपाट देने को तैयार 
हो गए थे। श्रन्य का त्याग अनन्य और सच्चे लोभ की 
पहिचान है | 

यहाँ तक तो प्राप्ति की प्रतिषेघात्मक इच्छाव])ले लोभ की 
बात हुई जिसका प्रायः विरोध होता है। श्रब प्राप्ति की उस 
इच्छा का विचार करता हूँ जिसे एक ही वस्तु के संबंध में 
बहुत से लोग बिना किसी विरोंध के रख सकते हैं। जिश्त 
लोभ से दूसरे को कोई बाघा या कष्ट पहुँचता है उसी को पहले 
एक-प्रायः जिसे बाधा या कष्ट होता है-बुरा कहता है, फिर 
दूसरा, फिर तीसरा; इसी प्रकार बहुत से बुग कहनेवाले हो 
जाते हैं। साराश यह कि जो लोभ दूसरे की सुख शाति या 
स्वच्छुदता का बाधक होता है, श्रधिकतर वही निद्व समभा 
जाता है। उपबन की शोभा सबको छुभाती है। यदि कोई 
नित्य किसी के बगीचे में जाकर दहला करे तो उसका क्या 
जाता है ? यदि हम किसी वस्तु पर लुभाकर उससे उतना ही 
सपक रखना चाहते हैं जितना सब लोग एक साथ रख सकते 
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हैं, तो हमारा लोभ किसी की श्राँखों में नहीं खव्क सकता | बगीचे 
को आँख से एक साथ बहुत लोग देख सकते हैं, पर उसमे के फल 
नहीं खा सकते। जहाँ देखने का भो दाम लगता है या कुछ 
आदृमियों का देखना बिना बद किए देखा नहीं जा सकता, वहाँ दृष्टि 
संयक्र की इच्छा भी मुश्किल में डाल देती है। पर जहाँ एक की 
इच्छा दूसरे की इच्छा की बाधक न होकर साधक होती है वहाँ एक 
ही वस्तु का लोभ रखनेत्राले बहुत से लोग बड़े सादभाव के साथ 
रहते हैं। लुटेरे या डाकू इसी प्रकार दलबद्ध होकर काम 
करते हैं | 

किसी को कोई स्थान बहुत प्रिय हो जाता है और वह 
हानि और कष्ट उठाकर भी वहाँ से नहीं जाना चाहता। 
हम कह सकते हैं कि उसे उस स्थान का पूरा लोभ है| जन्म- 
भूमि का प्रेम, स्वदेशप्र म यदि वास्तव में अंतःकरण का कोई 
भाव है तो स्थान के लॉभ के श्रतिरिक्त और कुछ नहीं है। 
इस लोभ के लक्षणों से शून्य देशप्र म कोरी बकवाद या फैशन 
के लिये गढ़ा हुआ शब्द है। यदि किसी को श्रपने देश से 
प्रेम है तो उसे अपने देश के मनुष्य, पशु, पक्षी, लता, गुल्म, 
पेड़, पत्तों, वन, पर्वत, नदी, निर्भार सबसे प्रेम होगा; सबको 
वह चाहभरी दृष्टि स देखेगा, सबकी सुध करके वह विदेश 
में आँसू श्रह्मापगा। जो यह मी नहीं जानते कि कोयल किस 
चिड़िया का नाम है, जो यह भी नहीं सुनते कि चातक कहाँ 
चिललाता है, जो श्रॉख मर यह भी नहीं देखते कि श्राम 
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प्रणयसौरभ पूण मंजरियों से कैसे लदे हुए हैं, जो यह भी नहीं 
भाकते कि किसानों के भोंपड़ों के भीतर क्‍या हो रहा है, वे 
यदि दस बने ठने मित्रों के बीच प्रत्येक भारतवासी की श्रौसत 
श्रामदनी का परता बताकर देशप्रेम का दावा करें, तो उनसे 
पूछना चाहिए कि, “भाहयों ! बिना परिचय का यह प्रस 
केसा ९ जिनके सुख दुःख के तुम कभी साथी न हुए उन्हें 
तुम सुखी देखना चाहते हो, यह समभते नहीं बनता। उनसे 
कोसों दूर बैठे बैठे, पडे पडे, या खड़े खडे, ठुम बिलायती 
बोली में श्रथंशास्त्र की दुह्ाई दिया करो, पर प्रेम का नाम 
उसके साथ न घसीटो ।” प्रेम हिसाब क्रिताब की बात नहीं 
हिसाब किताब करनेवाले भाडे पर भी मिल सकते है पर प्रम 
फरनेवाले नहीं। हिसाब किताब से देश की दशा का ज्ञान 
मात्र हो सकता है। हितचितन ओर हितसाधन .की प्रद्धक्ति इस 
शान से भिन्न है, वह मन के वेग पर निर्र है, उसका संबंध 
लोभ या प्रम से है जिसके बिना आ्रावश्यक त्याग का उत्साह हो 
ही नहीं सकता। जिसे ब्रज की भूमि से प्रम होगा वह इस प्रकार 
कहेगा--- 
नैनन सों रसखान जबै अज के बन बाग तड़ाग निहारों। 
केतिक ये कलघौत के धाम ,करील के ,कुज्ञन ऊपर वारों॥ 

रसखान तो किसी की “लकुटी अरे कामरिया पर 
तीनों पुरों का राजसिंहासन तक त्यागने को तैयार थे पर देश- 
प्रम की दुद्ई देनेवालों में से कितने अपने किसी थके माँदे 
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भाई के फटेपुराने कपड़ों और धूल भरे पैरों पर रीभकर; या 
कम से कम न खीभकर, बिना मन मैला किए. कमरे की फश 
भी मैली हाने देंगे ? मोटे अ्रादमियो | तुम जरा सा दुबले हो 
जाते--अपने अ्रदेशे से ही सही--तो न जाने कितनी ठथरियों 
पर मास चढ़ जाता । 

अब पूछिए कि जिनमें यह देशप्रम नहीं है उनमें यह 
किसी प्रकार हो भी सकता हे! हाँ हो सकता है परिचय 
से, सान्निध्य से। जिस प्रकार लोभ से सान्निध्य की इच्छा 
उत्न्‍न्‍न होती हैं उसी प्रकार सान्निध्य से भी लोभ या प्रेम की 
प्रतिष्ठा होती है। जिनके बीच हम रहते हैं, जिन्हें हम बरा- 
बर आँखों से देखते हैं, जिनको बाते हम बराबर सुनते रहते 
है, जिनका हमारा हर घड़ी का साथ हो जाता है, साराश 
यह कि जिनके सान्निध्य का हमें अभ्यास पड़ जाता है, उनके 
प्रति लोभ या राग हो जाता है। जिस स्थान पर कोई बहुत 
दिनों तक रह आता है उसे छोड़ते हुए उसे दुःख होता है। 
पशु और बालक भी जिनके साथ श्रधिक रहते हैं उनसे परच 
जाते हैं। यह 'परचना? परिचय से निकला है। परिचय 
प्रेम का प्रवत्त क है। बिना परिचय के प्रेस नहीं हो सकता। 
यद्दि देश प्रेम के लिये हृदय मे जगह करनो है तो देश के स्वरूप 
से परिचित और श्रभ्यस्त हो जाओ । बाहर निकलो तो आँख 
खोलकर देखो कि खेत कैसे लहलहा रहे हैं, नाले भाड़ियों के 
बीच से कैसे बह रहे हैं, टेयू के फूलों से बनस्थली कैसी लाल 
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हो रही है, चौपायों के कुंड चरते हैं, चरवाहे तान लड़ा रहे हैं, 
श्रमराइयों के बीच में गाँव भाँक रहे हैं। उनमें घुसो, देखो 
तो क्या हो रहा है। जो मिलें उनसे दो दो बातें करो; उनके 
साथ किसी पेड़ की छाया के नीचे घड़ी आध घड़ी बैठ जाओं 
ओर समझो कि ये सब हमारे हैँ | इस प्रकार जब देश का रूप 
तुम्हारी आँखों में समा जायगा, तुम उसके अ्रग प्रत्यग से 
परिचित हो जाओगे, तब तुम्हारे अतःकरण में इस इच्छा का 
उदय होगा कि वह हमसे कभी न छूटे, वह सदा हराभरा 
ओऔऔर फलाफूला रहे, उसके धनधान्य की बृद्धि हो, उसके सब 
प्राणी सुखी रहें। यह तो बत्त मान प्रेमसूत्र हुआ। अतीत 
की ओर भी दृष्टि फैलाओ । राम, कृष्ण, भीष्म, श्रज्ु न, 
विक्रम, कालिदास, भवभूति इत्यादि का स्मरण करो जिससे 
ये सब॒ नाम तुम्हारे प्यारे हो जायें। इनके नाते भी यह भूमि 
शोर इस भूमि के निवासी तुम्हें प्रिय होंगे | 

पर आजकल इस प्रकार का परिचय बाबुओं को लज्जा 
का एक विषय हो रहा है। वे देश के स्वरूप से श्रन॑जान रहने 
या बनने में अपनी बड़ी शान समभते हैं। मैं अपने एक लख- 
नवी दोस्त के साथ साँची का स्तृूप देखने गया। यह स्तूप 
एक बहुत सुंदर छोटी सी पहाड़ी के ऊपर है। नीचे एक 
छोटा सा जगल है जिसमें महुए के पेड़ भी बहुत से हैं। 
सयोग से उन दिनों पुरातत्व-विभाग का कैंप पड़ा हुआ था । 
रात हो जाने से हम लोग उस दिन स्तूप नहीं देख सके। सबेरे 
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देखने का विचार करके नीचे उतर रहे थे। वसंत का समग्र 
था। महुए चारों ओर टपक रहे थे। मेरे मुँह से निकना-- 
“महुझों क्री कैसी मीठी महक आ रही है ।? इस पर लखनबी 
महाशय ने मुझे रोककर कहा--“यहाँ महुए सहुए का नाम न 
लीजिए, लोग देहाती समभेंगे।” मैं चुप हो गया; समझ गया 
कि महुए का नाम जानने से बाबूपन में बड़ा भारी बद्दा 
लगता है । 

आरभ में ही कहा जा चुका है कि प्रव्ृत्तिमेद से प्रिप्र वस्तु 
के सबंध में इच्छा दो प्रकार की द्वोती है-प्रासि या सान्निध्य की 
इच्छा तथा दूर न करने या नष्ट न होने देने की इच्छा प्राप्ति 
या सान्निध्य की इच्छा का विचार तो हो चुका। अब रक्षा की 
इच्छा का अन्वेपण करना है । रक्षा की इच्छा भी दो प्रकार की 
होती है-- । 
२--स्वायत्तरक्षा की इच्छा श्रर्थात्‌ अपने श्रधिकार मे 
रखने की इच्छा | ह 

२ स्वनिरपेक्षक्षा की इच्छा श्र्थात्‌ केवल बने रहने देने 
की इच्छा। स्वायत्त रखने की इच्छा प्रायः अनन्य उपयोग 
था उपभोग की वासना से संबद्ध रहती है इससे वह कभी 
कभी लोगों को खटकती है और लोग उसका विरोध करते हैं। 
कोई बहुत मीठे ग्राम का पेड़ है जिसका फल सब लोग खाते हें 
ओऔऔर जिसकी रखवाली सब लोंग करते हैं। यदि उनमें से कोई 
ए.क अकेले उसकी रखवाली करने चले श्रोर किसी को पास न 
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आने दे, तो सब लोग मिलकर विरोंध करंगे| पर कभी कभी स्वायत्त 
रखने की इच्छा अन्य द्वारो यथेष्ट रक्षा के उस आंवेश्वास के कारण 
होती है जो लोभ या प्रीति की अधिकता से उत्पन्न होता है । ऐसी 
दशा में यदि सरक्ष्य वस्तु के उपयोग या उपभोग आदि में औरों को 
कोई बाघा नहीं पहुँचती है तो किसी एक का उसे अपनी रक्षा में रखना 
दूधरे को बुरा नहीं लगता । 

याद लोभ की वस्तु ऐसी है जिसे सबको सुख और आनंद है 
तो उस पर जितना ही अधिक ध्यान रहेगा, रक्षा के भाव की एकता 
के कारण, परस्पर मेल की उतनी ही प्रद्ृत्ति होगी। यदि 
दस आदमियों में से सबकी यही इच्छा है कि कोई मदिर बना 
रहे, गिरने पढ़ने न पाए अथवा और अधिक उन्नत ओर 
सुमज्जित हो, तो यह सम्मिलित इच्छा ऐक्यसू्र होगी। मिल- 
कर कोई काय करने से उसका साधन अधिक या सुगम होंता 
है, यह बतलाना पर उपदेश कुशल! नीतिज्ञों का काम है, 
मेरे विचार का विषय नहीं। मेरा उद्देश्य तो मनुष्य की स्वाभा- 
बिक प्रद्धत्तियों की छानबीन है जो निश्चयात्मिका जृत्ति से मिन्न 
हैं। मुझे तो यह कहना है कि इन इन अ्वस्थापओं में मेल 
को प्रद्चित्त होती है | अब मेल से क्या क्या लाभ होते हैं, यह तो न 
जाने कितने मंगड़ालू बताते हैं और न जाने कितने लोग सुनकर 
भंगड़ा करते हैं । 

लोभ का सबसे प्रशस्त रूप वह है जो रक्षा मात्र की इच्छा 
का प्रबतक होता है, जो मन में यद्दी वासना उत्पन्न करता है 


( ६४५ ॥ 


कि कोई वस्तु बनी रहे, चाहे वह हमारे किसी उपयोग में आए था ने 
गए | इस लोभ से दोष का ल्ेश उसी श्रवस्था में त्रा सकता है जब ' 
कि वह वस्तु ऐसी हो जिससे किसी को कोई बाधा या हानि पहुँचती 
हो। फो६ छुंदर फृष्णसार, घृग नित्य श्राकर खेती की हानि 
किया करता है'। उसके सौंदय पर मुग्ध होकर उसकी रज्ञा चाहमेवाल। 
यदि बराघर उसकी रक्षा में प्रबृत्त रहेगा तो बहुतों से उसकी 
प्रनबन हो सकती है। वह लोभ धन्य है जिससे किसी के लोभ 
का विरोध नहीं श्रोर लोभ की जो वच्तु अपने सब लोभियों को 
एक दूसरे का लोभी बनाए रहतो है वह भी परम पृछ्य ह। घर 
का प्रेम, पुर या ग्राम कार्रेस, देश का प्रेस इसी पवित्र लोभ के 
फ्रमश३ विस्तृत रूप हैं। मचुष्य के प्रयत्नों की पहुँच बहुत परि*- 
मित होती है | अतः जो प्र मक्षेत्र जितना ही निक्स्थ होमा उसमें 
उतने ही अधिक प्रवस्न की आवश्यकता होमी श्रोर जो जितना 
ही दूर होगा, प्रवस्नों का उतना ही कम झश उसके लिये आव- 
श्यक होगा। सबसे अ्रधिक्र घर की रक्षा का, फिर पुर या 
आम की रक्षा का और फिर देश की रहक्चा का ध्यान जन- 
साधारण के लिये स्वाभाविक है। पर जिनका दृष्टि बहुत 
ज्यापक क्षेती है, जिनके अच्तःकरण में परा्थ छोड़ स्वाथ 
के लिये अलग जमह नहीं होती, बे हस क्रम का विपयय 
कर दिखाते हैं। बे देश को रक्षा के लिये श्रवसर पड़ने 


पर घर का लोभ क्या प्राण तक का लोभ छोड़ देते हें। 
नि---५ 


( ६६ ) 


पर ऐसे लोग विरले होते हें। सबसे ऐसी श्राशा नहीं की जा 
सकती । 

अब घर का प्र॒म, पुर का प्रेम, देश का प्रम कहाँ तक विरोध 
शून्य होता है, यह भी देखिए | इनका अविरोध परिमित होता है-- 
घर के भीतर, पुर या ग्राम के मीतर दी उसके होने का निश्चय रहता 
है। घर के बाहर, पुर या आम के बाहर, देश के बाहर विरोध करने- 
बाले मिल सकते हैं | एक घर की रक्षा दूसरे घरवालों से, .एक पुर की 


रक्षा दूसरे पुरवालों से, ओर एक देश की रहता दूसरे देशवालों से 
करनी पड़ती है । 


जिनकी आत्मा समस्त मेढ़ भाव मेदकर अत्यत उत्कष पर पहुँची 
हुई होती है वे सारे संसार की रक्षा चाहते हैं--जिछ स्थिति में भूमंडल 
के समस्त प्राणी, कीट पतग से लेकर मनुष्य तक, सुखपृवक रह सकते 
हैं, उसके अ्रमिलाषी होते हैं। ऐसे लोग विरोध के परे हैं। 
उनसे जों विरोध रखें बे सारे ससार के विरोधी हैं; वे लोक के 
कंटक हैं । 

कोई वस्तु हमें बराबर सुख या श्रामंद देती रहे और कोई 
वस्तु बनी रहे, इन्हीं दो भावों को लेकर स्वायत्तरत्ञा की इच्छा 
ओर स्वनिरपेज्ष रक्षा की इच्छा ये दो विभाग पहले किए: 
हैं । अतः पहली को यदि हम अपने सुख की रक्षा की इच्छा 
कहे तो बहुत श्रनुचित न होगा। वस्तु के दूसरे के पास 
जाने से या नष्ट हो जाने से हमे सुख या आनद न परिल 
सकेगा, इसी से हम उसकी रक्षा के लिये व्यग्र होते हैं। यद्दि 


( ६७ ) 

ऐसी वस्तु को कोई उठाए लिए जाता हो श्रौर वह बीच में नष्ट हो 
जाय, तो हमें दुःख न होगा; क्योंकि जब चीज हमारे हाथ से निकल 
गई, हमे पह सुख या आनद दे ही नहों सकती, तब चाहे रहे, चाहे 
नष्ट हो | यहाँ तक कि यदि ले जानेवाले के प्रति हमें क्रोध होगा या 
ईष्या होगी तो हम प्रसन्न होंगे। जहाँ वस्द॒रक्षा की इच्छा होगी 
घहाँ यह बात न होगी। हस किसी दशा सें उस चस्तु का 
नाश न चाहेगे। किसी पुराने फाजी के पास दो स्लत्रियाँ एक 
बच्चे को लेकर लेड़ती हुई आ्राई । एक कहती थी बच्चा मेरा 
है; दूसरी कहती थी मेरा । काजी साहब ने परीक्षा के विचार 
से कहा-“अ्रच्छा, ठुम दोनों को बच्चा काठकर श्राधा श्राधा 
बाँट दिया जायगा।”? इतना सुनते ही दोनों मे से एक स्त्री 
घतब्रराकर बोल उठो- जाने दीजिए, बच्चा मुझे न चाहिए, 
उसी को दे दीजिए ।” काजी साहब समझ गए कि बच्चा 
इसी का है। वह स्त्री बच्चे की माँ थी, अतः उसे उसका सच्चा 
लोभ था| 

अब तक लोभ के लबध मे जो कुछ फटा गया चह उसका 
ज्यापक अर्थ लेकर। पर जैसा पहले कहा जा चुका है, 
लोभ शब्द कहने से श्राजकल प्रायः घन फे लोभ की माधना 
होती है, प्राप्ति या रक्षा की उस इच्छा फी श्रोर ध्यान जाता 
है जो जीवननिर्वाह की सामग्रियों के प्रति होती है। धन से 
अनेक सुखों की प्रासि और अनेक कष्टों का निवारण होता है 
अथवा यों कहिए कि धन के बिना ससार में रहना सभव 


( दं८ ) 


नहीं। संसार में जो इतने लोग धन इकट्ठा करते दिखाई देते 
हैं उनमे से कुछ तो घोर कष्ट के निवारण के लिये, कुछ श्रधिक 
सुख की प्राप्ति के लिये, कुछ भविष्य में सुख के अभाव या 
कष्ट की आशंका से और कुछ बिना किसी उद्द श्यमावना के। 
इनमें से प्रथम श्रेणी के लोग तो घन की चाहे जितनी प्रबल 
इच्छा कर, उसके लिये चाहे जितने आतुर हों, लोभी नहीं 
कहला सकते | घन के बिना जिन्हें पेट भर अ्रन्न नहीं मिलता, 
जो शीत श्रोर ताप से अपने शरीर की रक्षा नहीं कर सकते, 
उन्हें जो लोमी बहें वे बडे भारी लोभी और बड़े भारी क्रर हैं । 
दूसरी भ्रंणी के लोगों पर से लोभ के आरोप की सभावना 
क्रमशः बढ़ते बढ़ते चोथी श्रेणी के लोगों पर जाकर निश्चय 
कोटि को पहुँच जाती है। कष्ट निवारण की इच्छा, अधिक 
सुखप्राप्ति की इच्छा, सुखाभाव या कष्ट की आशंका-ये तीनों 
धन ओर उसकी प्राप्ति की इच्छा के बीच ओट या व्यवधान 
के रूप में रहती हैं। जहाँ इन तीनों में से कोई परदा नहीं 
रहता वहाँ शुद्ध धनलाभी को जघन्य मूति साज्षात्‌ दिखाई 
पड़ती है | 

घन की कितनी इच्छा लोभ के लक्षणों तक पहुँचती है, 
इसका निराय कठिन है। पर किसी मनोविकार की उचित 
सीमा का अतिक्रमण प्रायः वहाँ समझा जाता है जहाँ और 
मनोद्ृत्तियाँ दब जाती हैं या उनके लिये बहुत कम स्थान रह 
जाता है। ओर मनोवेगो के ग्राधिक्य से लोभ के आधिक्य 


( एल ) 


में विशेषता यह होती है कि लोभ स्वविषयान्वेषी होने के 
फारण अपनी स्थिति और बृद्धि का श्राधार श्राप खड़ा करता 
रहता है, जिससे असंतोष की प्रतिष्ठा के साथ ही साथ और 
बत्तियों के लिये स्थायी अनवकाश हो जाता है। और मनो- 
विकारों में यह बात नहीं होती। क्रोध फो -ही लीजिए। 
क्रोध बुछु बातों पर शझ्ाता है पर उन बातों को हूँढ़ने में प्रवृत्त 
नहीं होंता | क्रोधी स्वभात्र का मनुष्य ऐसी बातों पर भी 
चिष्ठ जाता है जिनसे ओर लोग नहीं चिछ्ृते पर घह सदा इस 
फेर मे नहीं धूमा करता कि कोई ब्रात चिढने को सिले। क्रोध 
से आ्राग बबूला होनेवाले तुरंत फरुणा से श्राप्र और लब्जा से 
पानी पानी होते हुए, भी -देखे जऊाते हैं। क्रोध श्रादि में श्रन्य 
धृत्तियों का जो बोध होता है धह प्रायः क्षणिक होता है; पर 
लोभ द्वारा स्थायी हो जाता है। बात यह है कि छोम फा प्रथम 
श्रवयव सुखात्मक होने फे फारण लोभी को विधय की श्रोर 
बराबर प्रदत्त रखत्ता है। घन फा लोभी घन पाकर लोभ से 
निदत्त नहीं हो जाता, या तो भले घुरे फा सभ चिचार छोड़ 
रक्ता में तत्पर दिखाई देता है या ओर अधिक प्राप्ति में | इस प्रकार 
लोम से श्रन्य मुख्य वृत्तियों का जो स्तमन होता है षह स्वभावातगंत 
हो जाता है। अस्त, स्थूल रूप से उद्धत लोभ के' दो उम्र लक्षण कहे 
जा सकते हैं-- 
१--असंतोष ) 
२--पश्रन्य बतित्तों का दमन । 


( ७० ) 

लोभ चाहे जिस वस्पु का हो, जब व हुत बढ़ जाता ऐ तंत्र 
उस वरतु की प्राप्ति, सान्निध्य या उपयोग से जी नहीं मरता | 
मनुष्य चाहता है कि वह बार बार मिले या बराबर मिलती 
स्हे। घन का लोभ जब्र रोग होकर चित्त में घर कर लेता हैं 
तब प्राप्ति होने पर भी और प्राप्ति की इच्छा बराबर जमी रहती 
है जिससे मनुष्य सदा आतुर ओर प्राप्तिके आनद से विम्ुस् 
रहता है। जितना नहीं हे उतने के पीछे जितना है उतने से 
प्रसन्ष होने का उसे कमी अवसर ही नहीं मिलता। उसका 
सारा अतश्करण सदा अमावसय रहता है। उसके लिये जो 
है वह भी नहीं है। श्रसंतोष श्रमावकल्तनना से उत्पन्न दुश्ख 
है ग्रतः जिस किसी मे यह अभावकल्तनना स्वाभाविक हो जाती 
है उसका नाता सुल से सब दिन के लिये टूट जाता है । न॑ 
किसी को देखकर वह प्रसन्न होता है ओर न उसे देखकर 
कोई प्रसन्न होता है । इसी से संताष सात्विक जीवन का एक अग 
बतलाया गया है । भक्तवर तुलसीदासजी संतोष दत्ति की चढछा इस 
प्रकार करते हैं-- त 

“कबहुँक हाँ यहि रहनि रहाँगो !...वथालाम संतोष सदा काहूसों 
कछु ने चहाँगो”। 

पर जिस स्थिति से कोई कष्ट या कठिनता हो उससे 
असंतुष्ट रहना रहस्थ का धर्म है क्‍योंकि ऐसे असंतोष से जिस 
प्रयत्न की प्र रणा होती है वह एक अच्छे फल के निमित्त होता 
है। ऐसे असतोपष का अमाव झालस्यसूचक दोता है। पद 


( ७१ ) 

प्राति क्षी जो हच्छा ध्यलन के रूप मे होती है उसका मनिरसन 
ही ठीक है| 

धन का जो लोभ मानसिक वध्याधि था ध्यसन के रूप में 
हाता है. उसका प्रभाव अंनःकरण की शेष बृत्तियों पर बह होता 
है कि वे अनभ्यात से कुंठित हो जातो हैं। जो लोग मान 
छापमान के भाव को, कया और दया के भाव को, न्वाय- 
प्रन्याय के माव को, यहाँ तक कि अ्रपने कष्टनिवारण या 
सुखभोग की इच्छा तक को दबा दे, वह मनुष्यता कहाँ तक 
रहने देगा ? जो अनाथ विधवा का सवबस्वहरण फरले फे 
लिये कुकश्रमीन लेकर चढ़ाई करते हैं, जो अमिंमानी धनिकों 
की दुतकार सुनकर स्योरी पर बल नहीं श्ञाने देते, जो मिद्दी 
मे रुपया गाढ़कर न श्राप खाते है न दुसरे को खाने देते हें, 
सो अपने परिजनों का कष्टक्रंटन सुनकर भी रुपए मिनने में 
लगे रहते हैं वे अधमरे होकर जीते हैं। उनका आधा अत+- 
करण मारा गया समभ्तिए। जो किसो के लिये नहीं जीते, 
उनका जीना न जीना बराबर है | 

लोभियों का दमन योगियों के दमन से किसी प्रकार कम 
नहीं होता। लोम के बल से वे काम और क्रोध को जीतते 
हैं, सुख की वासना का त्याग करते हैं. मान अपमान में समान 
भाव रखते हैं। अब और चाहिए क्‍या जिससे वे कुछ 
पाने की श्राशा रखते हैं वह यदि उर्न्हें दस गालियां भी देता 
है तो उनकी झ्राकृति पर न रोध का कोई चिह्न प्रकट द्ोता है 


( ७२ ) 

ओर म मन में ग्लानि होती है। न उर्न्हें मक्खी चूसने में 
प्ररा होती है ओर न रक्त चूसने में ठया। सुदर से सुंदर 
रूप देखकर वे अपनी एक कोड़ी भी नहीं मूलते। करुश से 
करुण स्वर सुनकर वे अपना एक पैसा भी किसी के यहाँ नहीं 
छोड़ते । ठ॒च्छु से तच्छ व्यक्ति के सामने हाथ फैलाने में वे 
लज्जित नहीं होते। क्रोघ, दया; घणा, लज्जा आदि करने से 
क्या मिलता है कि थे करने जायें? जिंस बात से उन्हें 'कुछ 
मिलता नहीं जब कि उसके लिये 'उनके मन के किसी कोने में 
जगह नहीं होती तब जिस बात से पास का कुछ जाता है, वह 
बात उन्हें केसी लगती होंगी, यह यों ही समझा जा सकता 
है । जिस बात में कुछ लगे वह उनके किसी काम की नहीं-- 
जाहे वह कष्टनियारण हो या सुखप्रांप्ति, चम हो या न्याय । 
वे शरीर सुखाते हैं; अच्छे भोजन, अच्छे वस्त्र श्रादि की 
श्रारकाज्षा महीं करते; 'लोम के अंकुंश से ' अ्रपनी संपूर्ण इब्नियों 
को वश में रखते हैं। लोमियों ! तुम्हारा अक्रोघ, ठुम्दारा 
इंटियनिग्रह, . तुम्हारी सानापसानसमता, तुम्हारा तप अ्रनु- 
करणाय है; तुम्हारी निष्ठरता, ठम्हारी निर्लेज्जता, तुम्दारा 
अविवेक, तुम्हारा श्रन्याय विगहंणीय है। तुम घन्य हो! तम्हेँ 
घिक्कार है !| 

पक्के लोभी लक्ष्यभ्रष्ट नहीं होते, कच्चे दो ' जाते हे । किसी 
वस्तु को लेने के लिये कई आदमी खींचतान कर रहे हैं | उनमें 
से एक ऋ्रोच मे आकर उस वस्तु को नष्ट कर देता दै। उसे 


( ७३ ) 


पक्का लोभी नहीं कह सकते, क्योंकि क्रोध ने उसके लोभ को दबा 
दिया; वह लक्ष्यश्रष्ट हो गया । 

अब एक प्राणी के प्रति दुसरे प्राणी के लोभ का प्रसग 
सामने आता है जिसे प्रीति याप्रम कहते हैं। यद्यपि किसी 
व्यक्ति की ओर प्रब्ृत्ति 'भी जब तक एकनिष्ठ न हो, लोस ही 
कही जा सकती है; पर साधारण बोलचाल में वस्तु के प्रति 
मन की जो ललक होती है उसे लोभ” और क्रिती व्यक्ति के 
प्रति जो ललक होती है उसे '्रम” कहते हैं। वस्तु और 
व्यक्ति के विषयमेद से लोभ के स्वरूप और अ्र्गत्ति में बहुत 
कुछ भेद पड़ जाता है, इससे व्यक्ति के लोभ को अलग नाम 
दिया गया है। पर मूल में लोभ और प्रम दोनों एक ही 
हैं, इसका पता हमारी भाषा ही देती है। किसी रूपवान्‌ 
या रूपवती को देख उस पर “लुभा जाना” बराबर कहा 
जाता है। अँगरेजी 'के प्रंमवाचक शब्द 'लब” (4.,0५6 ), 
सैक्सन के 'लुफु' ( ॥.ए0 ) और लैटिन के लुबेट! ( [.प96६ ) 
का सबंध सस्क्ृत के लोभ”: शब्द या लुम! धातु से स्पष्ट 
लक्षित होता हैं । 

किसी व्यक्ति का लोभ वस्तु के लीभ से कितना विलक्षण 
होता है, अश्रब यइ देखना चाहिए। विलक्षणता का सबसे 
बड़ा कारण है दोनों पक्षों में मनस्तत्व का विधान। जो लुब्घ 
होता है उसके भी हृदय होता है, जिस पर वह छुब्ध होता है 
उसके भी | अतः किसी व्यक्ति का लोभी उस व्यक्ति 'से 
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फेयल बाह्य संय्क रखकर ही तुष्ट नहीं हो सकता, उसके हृदय का 
संपक भी चाहता है। श्रतः मनुष्य का मनुष्य के साथ जितना 
गूढ, जटिल और व्यापक संबंध हो सकता है उतना बचस्ख के साथ 
नहीं। वस्तुलोम के आश्रय और शआलबन, इन दो पन्षों 
मे भिन्‍न भिन्‍न कोटि की सत्ताएँ रहती हैं। पर प्रम एक ही 
कोटि की दो सत्ताओं का योग है, इससे कहीं अधिक गूढ़ श्रौर 
पूणा होता है । 

बस्तु के भीतर लोमी चेतना का कोई विधान नहीं देखता 
जिस पर प्रभाव डालने का वह प्रयत्न करे। पर प्रेमी प्रिय की श्रंत- 
वृत्ति पर प्रभाव डालने में तत्पर रहा करता है । प्रभाव डालने की यह 
वासना प्रेम उत्पन्न होने के साथ ही जगती है और बढ़ी चली 
जाती है। किसी वस्तु पर छुब्ध होकर कोई इस चिता मे नहीं 
पढ़ता कि उस वस्तु को मालूम हो जाय कि वह उस पर छुन्ध 
है। पर किसी पर लुब्घया प्रमासक्त होते ही प्र मी इस बात के 
लिये आतुर होने लगता है कि प्रिय को उसके प्रम की सूचना 
मिल जाय। उसे इस बात की चिंता रहती है कि प्रिय को 
भी उससे प्रेम हो गया है, कम से कम उसके प्रेम का पता लग, गया 
है, या नहीं--- 
वा निरमोहिनि रूप की रास जऊ उरहेतु न ठानति हो है। 
बारहि बार बिलोकि घरी घरी सूरति तौ पहिचानति हो है। 
टाकुर या मन को परतीति है, जो पै सनेह् न मानति हो है। 
आवत हैं नित मेरे लिये, इतनों तो विसेप कै जानति हो है | 
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एस प्रत्रत्ति के मूल में कई बाते दिखाई पड़ती हैं। 
पहली बात तो तुष्टि का बिधान है। लोभी या प्रेमी सान्निव्य 
या संपक द्वारा तुष्ट होना चाहता है। वर्घु के सान्निध्य या 
सपक् के लिये तो वस्तु की ओर से किसी प्रकार की स्वीकृति 
या प्रयत्न की अपेक्षा नहीं। पर किसी चेतन प्राणी से प्रेम 
करके कोई उसके सान्निध्य थ्रा संपक की आशा तब तक नहीं 
कर सकता जब तक की वह उसमें भी सान्निध्य या संपर्क की 
इच्छा न उलनन्‍न कर ले। दूसरी बात यह है किप्रेम का पूर्ण 
विक्रास तभी होता है जब दो हृदय एक दूसरे की ओर क्रमशः: 
खिंचते हुए. मिल जाते हैं। इस अ्रतयोंग के बिना प्रेम की 
सफलता नहीं मानी जा सकती | अ्रतः प्रिय को अ्रपने प्रम की 
सूचना देना उसके मन को अपने मन से मिलने के लिये न्योता 
देना है । 


अपने प्रेम की सूचना देने के उपरात प्रमी प्रिय के हृदय 
में अपनी ओर कुछ भावों की प्रतिष्ठा चाहता दै। पहले 
कहा जा चुका है कि सहसा उत्पन्न लोभ या प्रीति का प्रथम 
संवेदनात्मक श्रववव है “अ्रच्छा लगना”। वस्तु के सबंध में 
तो उसी वस्तु का अ्रच्छा लगना काफी होता है। लोभियों 
को इस फेर में नहीं पड़ना पड़ता कि जो वस्तु उन्हें अ्रच्छी 
लग रही है उसे वे भी श्रच्छे लगें। पर प्रेमी यह चाहने 
लगता है कि जिस प्रकार प्रिय मुझे श्रच्छा लगता है उसी 
प्रकार में भी प्रिय को अच्छा लगूँ वह श्रपना सारा श्रच्छा- 
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पन्‌ फिसी न किसी बहाने उसके सामने रखना चाहता है। यह 
बराबर देखने में आता है कि जब कभी किसी नवयुवक “का 
चित्त किसी युवती की ओर श्राकर्षित होता है तब ऐसे स्थानों 
पर जाते समय जहाँ उसके दिखाई पड़ने की संभावना 
होती है, उसका ध्यान कपडे लत्ते को सफाई और सजावट की 
श्रोर कुछु अधिक हो जाता है। सामने होने पर बातचीत 
कर चेष्टा में भी एक खास ढब देखा जाता है। अवसर पड़ने 
पर चित्त की कोमलता, सुशोलता, बोरता, निपुणता इत्यादि 
का भी प्रदर्शन होता है । प्रमी को जिस घड़ी यह पता चलता है कि 
प्रिय का चित्त भी उसकी ओर थोड़ा बहुत खिंचा है उसी घड़ी से वह 
लोभ की ऊपरी सतह से और गहरे में जाकर प्र म के आन॑दलोंक मे 
मग्न हो जाता है | 


एक दूसरे की ओर श्राकर्षित दो छृदयों के योग से जीवन 
में एक नया रस उत्पन्न हो जाता है या दुनी सजीवता श्रा 
जाती है। आ्रानंद को संभावना भी बहुत अधिक बढ़ जाती है 
ओर दुःख की भी। प्रिय के हृदय का आनंद प्रेमी के हृदय 
का आनंद हो जाता है। श्रतः एक और तो प्रिय के आनद 
का मेल हो जाने से प्रमी संसार की नाना वस्तुओं में कई गुने 
अ्रधिक थ्रानंद का अनुभव करने लगता है; दूसरी ओर प्रिय 
के अभाव में उन्हीं वस्तुओं में उसके लिये श्ानंद बहुत कम 
या कुछ भी नहीं रह -जाता है। वियोग की दशा में तो वे 
वस्तुएं उलदा दुःख देने लगती हैं। होते - होते यहाँ तक होता 
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है कि प्रमी के लिये प्रिय के आनद से अलग आनंद रह ही 
नहीं जाता। प्रिय के आनंद में ही वह अपना आनंद हूँढ़ा 
करता है। दो हृदर्यों की यह श्रभिन्नता श्रखिल जीवन की 
एकता के श्रनुभवपथ का द्वार है। प्रम का- यह एक महत्व- 
पूर्ण रहस्य है | 

प्रेम का प्रभाव एकात भी होता है और लोकजीवन के 
नाना ज्षेत्रों में भी दिखाई पड़ता है। एकात प्रभाव उस अत- 
मुंख प्रम में देखा जाता है जो प्रमी को लोक के कमत्तेत्र से 
खींचकर केबल दो प्राणियों के एक छोटे से ससार में बद कर 
देता है। उधका उठनाबैठना, चलनाफिरना, मरनाजीना 
सत्र उसी घेरे के भीतर होता है। वह उस घेरे के बाहर कोई 
प्रभाव उत्पन्न करने के उद्दश्य से कुछ भी नहीं करता | उसमें 
जो साहस, घीरता, दृढ़ता, कष्ट्सहिष्णुता श्रादि दिखाई देती 
है वह प्रममाग के बोच श्रेमोन्‍न्माद के रूप मैं, लोक के बीच 
कत्तव्य के रूप में नहीं। सायाश यह कि इस प्रकार के प्रेम 
का क्षेत्र सामाजिक और परिवारिक जीवन से विच्छिन्न होता 
है। उसमें प्रियपक्ष करा प्रबल राग जीवन के अन्य सब पज्षों 
से पूरा बिराग की प्रतिष्ठा कर देता है। फारसी के साहित्य 
में ऐसे ही ऐकातिक और लोकबाह्य प्रम की प्रधानता है । 
भारतीय साहित्य में गोपियों के प्रेम को प्रायः यही स्वरूप दिया 
गया है। मक्तिमार्ग में प्रायः यही ऐकातिक ओर अनन्य 
प्रेम लिया गया है क्योंकि यह एक ऐसा राग है जिसके प्रभाव 
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से विराग की साधना श्रापसे आप, बिना किसी मानसिक प्रथत्न क, 


हो जाती है। 
प्रेम का दूसरा स्वरूप वह है जो अपना मधुर ओर श्रनु- 


रैजनकारी प्रकाश जीवनयात्रा के नाना पर्थों पर फेंकता है । 
प्रमी जगत्‌ के बीच अपने श्रस्तित्व की रमणीयता का अ्रवुभव 
आप ही करता हैं और अपने प्रिय को भी कराना चाहता है | 
प्रोम के दिव्य प्रभाव से उसे श्रपने आसपास चारों श्रोर सौंदर्य 
की आ्राभा फैली दिखाई पड़ती है, जिसके बीच वह बड़े उत्साह 
ग्रौ६ प्रफुल्लता के साथ अपना कम्सौदय प्रदर्शित करता है। 
वह प्रिय को अपने समग्र जीवन का साँंदय जगत्‌ के बीच 
दिखाना चाहता है। यह प्रवृत्ति इस बात का पूरा संकेत 
करती है कि मनुष्य की अ्रत+प्रकृति में जाकर प्रेम का जो 
विकास हुआ है वह सृष्टि के बीच सौंदयविधान की प्रेरणा 
करनेवाली एक दिव्य शक्ति के रूप में। मनुष्य का प्र॑म- 
सॉदय--वस्तुर्सांद्य,. कमंसौदय; . वाकसौंदर्य, . भावसौंदर्य 
सब-देखना और दिखाना चाहता है। बीरता के पुराने 
जमाने में युवक योद्धा यह समभकर कि गढ़ी, को ऊँची श्रद्टा- 
लिका के गवात्षों से हमारी प्रेयली काँकती होगी, किस सौंदर्य» 
भावनापूर उमेंग के साथ रशन्तेत्र में उतरता था। कर्म का 
सबसे अधिक विकट ज्षेत्र युद्ध है। इससे आ्राय जाति के बीर- 
काल के कार्व्यो में शरुगार और वीर का श्रत्यंत मनोहर सम- 
न्वय्य पाया जाता है। जिस प्रकार योगर्पीय साहित्य में बीर- 


॒ 
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धरम का एक युग रद्दया है उसी प्रकार हमारे दिंदौसाहदित्य 
में भमी। उस काल की कविता का प्रसंग अ्रधिकतर युद्ध श्रीर 
प्रग ( 7,076 ०70 छा ) ही पाया जाता है | 

भारतीय प्रवधका्ब्यों की मूल प्रवृत्ति लोकजीवन से 
संश्लिए्: प्रेम के वगणन की श्लोर द्वी रही । श्रादिकवि वाल्मीकि 
ने राम श्रीर सीता के प्रेम का विकास मिथिला या श्रयीध्या के 
महलों और बंगीचों मेन दिखाकर दडकारणय के विस्तृत दम- 
प्षेत्र के बीच दिखाया है। उनका प्रम जीवनयात्रा के मार्ग में 
माधुय फेलानेवाला है; उससे अलग किसी कोने में चौकढ़ी या 
अ्राहे भरानेवाला नहीं। उसके प्रमाव से बनचर्या में एक 
अद्भुत रमशीयता झा गई दै। सारे केटीले पथ प्रयूनमय हो 
गए, है; सपूर्ण कमन्षेत्र एक मधुर ज्योति से जगमगा उठा है। 
कोमलागी सीता अपने प्रिय पति की विशाल भुजाओश्ों ओर केंध 
से ऊपर निकली हुई धनुप की वक्र कोटि पर मुग्ध निविढ़ ओर 
निजन काननों में निःशंक्र विचर रही प्र । खर-दप्रण की गात्तसी 
सेना कोलाइल करती बढ़ी थ्रा रह्दी है। राम कुछ मुसकरा- 
कर एक बार प्रेममरी दृष्टि रें सीता क्रो आर देखते हं ; फिर 
बीरदर्प से राक्षसों की ओर हृब्टि फेरकर अपना धनुप चढ़ाते है । 
उस वीरदर्प में कितनी उमंग, कितना उत्साह, क्रितना माधुयय 
रहा होगा ? सीताहस्ण होने पर राम का जो विय्रोग सामने 
आता दे ग्ह भी चारपाई पर करवट बदलानेवाला नहीं इं; 
समुद्र पार कराकर पृथ्वी का भार उतरवानेवाला है । 


( छ८ 

से विराग की साधना श्रापसे आप, बिना किसी मानसिक प्रयत्न के, 
हो जाती है। 

प्रेम का दूसरा स्वरूप वह है जो अपना मधुर ओर श्रनु- 
र॑ंजनकारी प्रकाश जीवनयात्रा के नाना पर्थों पर फ्ंकता है । 
प्रेमी जगत्‌ के बीच अपने श्रस्तित्व की रमणीयता का श्रनुभव 
आप ही करता हैं और अपने प्रिय को भी कराना चाहता है। 
प्रेम के दिव्य प्रभाव से उसे श्रपने आसपास चारों और सौंदर्य 
की श्राभा फैली दिखाई पड़ती है, जिसके बीच वह बड़े उत्साह 
श्रौ' प्रफल्लता के साथ अपना कमसौदंय प्रदर्शित छरता है। 
वह प्रिय को अपने समग्र जीवन का सौंदर्य जगत्‌ के बीच 
दिखाना चाहता है। यह प्रवृत्ति इस बात का पूरा संकेत 
करती है कि मनुष्य की अतशप्रकृति मे जाकर प्रेम का जो 
बिकास हुआ है वह सृष्टि के बीच सौदय विधान की प्रेरणा 
करनेवाली एक दिव्य शक्ति के रूप में। मनुष्य की प्रेस- 
सोदय--वस्तुसोंद्य,. कमंसौदय। . वाकसौंदर्य, . भावसौदय 
सब-देखना श्औौर दिखाना चाहता है। वीरता के पुराने 
जमाने में युवक योद्धा यह समझकर कि गढ़ी, की ऊँची श्रद्दा- 
लिका के गवाज्षों से हमारी प्रेयसी राँक्रती होगी, किस सौंदर्य« 
भावनाप्रणं उमेंग के साथ रशगज्षेत्र में उतरता था। कर्म का 
सबसे अधिक विकट क्षेत्र युद्ध है। इससे आ्राय जाति के बीर- 
काल के काव्यों में शरगार और वीर का अ्रत्यंत सनोहर सम- 
न्वय पाया जाता है। जिस प्रकार योरपीय साहित्य में बीर- 
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धरम का एक युग रहा है उसी प्रकार हमारे हिंदौसाहित्य 
में भी। उस काल की कविता का प्रसंग अधिकतर “युद्ध और 
प्रग ( ,0ए6 था छत ) ही पाया जाता है। 

भारतीय प्रवधकाव्यों की मूल प्रवृत्ति लोकजीवन से 
संश्लिष्ट प्रम के बणन की श्रोर ही रही। श्रादिकवि वाल्मीकि 
ने राम श्रोर सीता के प्रेम का विकास मिथिला या अ्रयीध्या के 
महलों और बगीचों में न दिखाकर' दडकारण्य के विस्तृत दम- 
क्षेत्र के बीच दिखाया है। उनका प्रम जीवनयात्रा के माग में 
माधुय फैलानेवाला है; उससे अलग किसी कोने में चौकड़ी या 
आहे भरानेवाला नहीं। उसके प्रभाव से वनचर्या में एक 
अदूभुत रमणीयता आ गई है। सारे कटीले पथ प्रसूनमय हो 
गए है; सपूर्ण कमक्षेत्र एक मधुर ज्योति से जगमगा डठा है। 
कोमलागी सीता अपने प्रिय पति की विशाल भुजाओं ओर कंधे 
से ऊपर निकली हुई धनुप की वक्र कोटि पर मुस्ध निविड़ ओर 
निजन काननों में निःशंक विचर रही हैं। खर-दुषण की राक्षसी 
सेना कोलाइल करती बढ़ी आरा रही है। राम कुछ सुसकरा- 
कर एक बार प्रेममरी दृष्टि सें सीता को ओर देखते है ; फिर 
वीरदप से राकज्षसों की श्रोर दृष्टि फेरकर अपना धनुष चढ़ाते हैं। 
उस वीरदप में कितनी उमंग, कितना उत्साह, कितना माधुय 
रहा होगा ! सीताहरण होने पर राम का जो वियोग सामने 
आता है वह भी चारपाई पर करवर्ट बदलानेवाला नहीं है; 
समुद्र पार कराकर प्रथ्वी का भार उत्तरवानेवाला है । 
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उस ऐकातिक प्रेम की अ्रपेज्षा जो प्रमी को एक घेरे में 
उसी प्रकार बंद कर देता है जिस प्रकार कोई मज मरीज को 
एक कोठरी मैं डाल देता है, हम उस प्रेम का अधिक मान 
करते हैं जो एक सजीवन रस के रूप में प्रेमी के सारे जीवन* 
पथ को रमणीय और सुदर कर देता है, उसके सारे कमन्षेत्र 
को अपनी ज्योति से जगमगा देता है। जो प्रम जीवन' की 
मीरसता हटाकर उसमें सरसता ला दे, वह प्रम धन्य है। जिस 
प्रेम का रजनकारी प्रभाव विद्वान्‌ की बुद्धि, कवि की प्रतिभा, 
चित्रकार की कला, उद्योगी की तत्परता, वीर के उत्साह 
तक बराबर फैला दिखाई दे उसे हम भगवान्‌ का अनुग्रह 
समभते हैं। भगवद्धक्ति के लिये हम तो प्रेम की यही 
पद्धति समीचीन मानते है। जब कि प्रिय के संबँंघ से न 
जाने कितनी वस्तुएं प्रिय हो जाती हैं तब उस परम प्रिय के 
रेबंध से सारा जगतू प्रिय हो सकता है। शुद्ध भक्तिमार्ग में 
जगत्‌ से विरक्त का स्थान हम हढ़ते हैं ओर नहीं पाते हैं। 
भक्ति राग की वह दिव्य भूमि है जिसके भीतर सारा चरा- 
चर जगत्‌ श्रा जाता है। जो भक्त इस जगत्‌ को ब्रह्म की 
ही व्यक्त सत्ता या विभूति सम्केगा, भगवान्‌ के लोकपालक 
शरीर लोकरंजक स्वरूप पर मुग्ध रहेगा, वह अपने स्नेह, 
अपनी दया, सप्रपनी सहानुभूति को लोक में और फेलाएगा 
किचारों श्रोर से खींच लेगा ? हम तो जगत के बीच हृदय 
फे सम्यक प्रसार में ही भक्ति का प्रकृत लक्षण देखते हें 
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क्यों कि राम को प्रोर ले जानेवाला रास्ता इसी संसार से होता हुआ 
गया है। 

जब कोई रामभक्त पुत्र, कलच, भाई, बंधु का राग छोड़ने, कम- 
पथ से मुँह मोड़ने श्रौर जगत्‌ से नाता तोड़ने का उपदेश देता है 
त्तब मेरी समझ जवाब देने लगती है । मेरे देखने में तो वही राम* 
भक्त सा लगता है जो अपने पुत्र, कलत्र, भाई, बहिन, माता, पिता 
से स्नेह का व्यवहार करता है, रास्ते में चीटियाँ बचाता चलता ' है, 
किसी प्राणी का दुःख देख शाँसू बहाता हुआ रुक जातां है, किसी 
दीन पर निप्ठर श्रत्याचार होदे देख क्रोध से तिलमिलाता हुआ श्रत्त्या- 
चारी का हाथ थामने के लिये कूद पड़ता है, बालकों की क्रोड़ा 
देख विनोद से पूरा हो जाता है, लहलहाती हुईं हरियाली देख लह- 
लहा उठता श्रोर खिले हुए फलों को देख खिल जाता है। जो यह 
सब देख 'म्रुकसे क्‍या प्रयोजन ?? कहकर विरिक्त या उदासीन 
रहेगा-क्रोध, करुणा, स्नेहं, आनंद आदि को पास तक न फटकने 
देगा--उसे में शानी, ध्यानी, संयमी चाहे जो कहूँ, भक्त फदापि न 
कह सकूगा। शाम फा नाता सारे ससार से नाता जोड़ता 
है, तोड़ता नहीं । लोकमगल फी प्रेरण। द्वारा भक्त अ्रपने "नेह 
का नाता संसार से निभाता हुआ राम से जोड़ने फा प्रयत्न 
करवा है । इस सबंधनियांह में जो बाधक हों, भक्त के लिये वे श्रवश्य 
स्याज्य हैं, चाहे वे अपने सुहृद और स्नेही परिजन ही क्‍यों न हों, 


क्योंकि -- 
न्नि-५९ 
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नाते सब राम के सनियत सुहद सुसेव्य जहाँ लो । 

ऐकातिक और लोकबद्ध, प्रम के इन दो स्वरूपों का उरिचय 
हो चुका । अरब हम प्रेमी ओर प्रिय, इन दो पक्षों की पारस्परिक 
स्थिति पर कुछ विचार करना चाहते हैं। प्रम कहीं तो दोनों 
पत्तों में युगपद्‌ होता है अर्थात्‌ आरंभ ही से सम रहता है; कहीं 
पहले एक में उत्पन्न होकर फिर दूसरे में होता है और कहीं एक ही 
में उत्पन्न होकर रह जाता है, दुसरे में होता ही नहीं त्रर्थात्‌ 
विष्म ही रह जाता है। पहले कहा जा चुका है कि किसी 
के प्रति प्रम का प्रादु्भाक होते ही प्रेमी उसे अपने प्रम का 
परिचय देने के लिये आतुर होता है। यह आतुरता ठुल्यानुराण 
की प्रतिष्ठा के लिये होती है. जिसके बिना प्रम सफल नहीं जान 


पड़ता | त॒ल्यानुराग के प्रयत्न की भी एक बँधी हुई पद्धति दिखाई 
पड़ती है ४ 


दूसरों की आर द्रवित करनेवाली हृदय को दो कोमल - 
वृत्तियाँ हं--करुणा ओर प्रंम। इनमें से प्रेम का फात्र होने 
के लिये भिन्‍न भिन्‍न प्रकार की विशिष्टता अ्रपेक्तित होती है। 
' इससे दूसरे के हृदय में प्रम उत्पन्न कर सकने का निश्चय किसी' 
को जल्दी नहीं हो सकता। पर दया का पात्र होने के लिये 
केवल दुःख या पीड़ा का प्रदर्शन ही पर्याप्त होता है। क्‍या 
काक्षत्र झत्यंत विस्तृत है। दया मनुष्यमात्र का घर्म है और 
प्राणिमात्र उसके अधिकारी हैं। दवा यह नहीं देखने जाती! 
कि दूखी या पीड़ित कौन श्रौर् कैसा दै। इसी के प्रेमी. कभी 


| 


पा ९ ८यरे ) 
तो यह चेशा करता दिखाई पढ़ता है कि बह भी प्रिय को अच्छा लगे 
आर कभी ऐसे उपायों का श्रवलबन करता है जिनसे प्रिय क हृदय 
में उसके ऊपर दया उत्पन्न हो। दया उत्पन्न करके वह प्रिय के 
अंतस्‌ में प्रेम की भूमिफा बाँधना चाद्वता है। वह समझता है कि 
दया उत्पन्न होशी तो धीरे धीरे प्र म भी उत्पन्न हो ही जांयगा। वह 
घियोग की श्रपनी दारुण घेदना प्रिय के कानों त्तक बराबर पहुँचता 
रहता दै। , " ' 

यह मे समझना चाहिए 'कि'प्रिय के हृदय में दया उत्पन्न 
फरने की यह चाह ठुल्याबुराग की प्रतिष्ठा के पूव तक ही 
रहती है। यह प्रेममार्ग ,की एक सामान्य प्रवृत्ति है जो प्रेमी 
के हृदय में सदा बनी, रहती है। घात यह है कि जिस प्रकार 
दूसरे, के द्ृदय में प्रेभ उत्पन्न फरने को जरूरत होती है उसी 
प्रकार बराबर बनाए रखने की भी॥। प्रम' फी रखवाली फरसे 
के लिये प्रभी प्रिय फे हृदय में दवा को बशबर जगाता रहता 
है | एया या' फरुणा फा माव जाग्रत्‌ रखने की इस प्रवृत्ति 
का प्रकर्षा फारसी' या उद्द की शायरी में' विशेष छूप में पाया 
जाता है। पहाँ प्रेमी जीते जी थार के कूचे में अपनी कहर 
बनवाते हैं, उस कूचे के कुचों के साम्र अपनी हंडियाँ बरकूफ 
करते हैं और बर चार मरकर शभ्रपना हाल छुनाया करते हैं। 
मरण से बढ़कर करुणा का विषय और क्‍या हो सकता है?े 
शत्रु ,तक का सरला झुनकर सहानुभूति 'का एक आध शब्द 
मुंह से निकल झावा है। प्रिय के मुख से निकले हुए सहाचु- 
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सूति के शब्द सा प्रिय संसार में और कोई शब्द नहीं हो 

सकता। 'विचारा बहुत अच्छा था), प्रिय के 'मुँह से इस 

प्रकार के कुछ शब्दों की संभावना पर ही आशिक लोग अपने' 

मर जाने की कल्पना बड़े आनंद से क्या करते हैं) जब 
कि सहानुभूति के एक शब्द का इतना मोल 'है तब अश्वु का 
तो कोई मोल ही नहीं हो सकता; प्राण के. बदले में भी-वह 

सस्ता ही जेंचेगा। यदि प्रमी को यह निश्चय दो जाय कि 

मर जाने पर प्रिय की आँखों में आई हुई आँसू की एंक बूंद 
वह देख सकेगा तो वह अपना शरीर छोड़ने के लिचे तैयार हो 

सकता है | 


यह कहा जा चुका ऐ कि तुल्यानुराम की प्रतिष्ठा हो जाने 
पर ही प्रेम 'को पूर्ण तृष्टि और रुफलता प्राप्त होती है। हमारे 
हित्य के पुराने आचायों ने एक पक्ष को प्रीति को रसाभास 
के अ्तगंत लिया है। जब तक तुल्यानुराग की सभावना रहती' 
है या- प्रिय पक्ष की विरक्ति और उदासीनता का प्रमाण सामने 
नहीं रहता तब तक रस में च्रुटि नहीं मानी जाती। प्रमी का' 
तिग्स्कार करता हुआ प्रिय जब अन्य में श्रनुरक्त पाया जाता है! 
तब उसकी विरक्ति का पक्का प्रमाण सामने त्रा जाता है। 
ऐसी दशा में भी बने रहनेवाले प्रेम की चर्चा काब्यों में मिलती 
है। फारसी और उदूं की शायरी में तो आशिकों की श्रक- 
सर यह शिकायत रहती है कि “माशूक गेरों से मिला करता 


है और हमारी ओर ताकता तक नहीं” । कृष्ण के मथुरा ' 
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चले जाने पर गोपियों फी शिकायत भी कुछ कुछ इसी ढंग की हो 
गई थी । 

रस श्रौर रसाभास की बात छोड़ हमें प्रेम के उस स्वरूप पर 
विचार फरला है जिससें प्र मी तो प्रेम में विहुल रहता हैं और प्रिय 
उसकी श्रोर धुछ ध्यान ही नहीं देता था पराबर उप्तका 
तिरस्कार ही करता जाता है। क्या ऐसा प्रेम कोई प्रेम पी नही 
है? यह नहीं कह्ठा जा सकता। प्रमी तो प्रेत्न कर चुका, 
छसका कोई प्रभाव प्रिय पर पे या न पड़े | उसफे प्रश्त॒ में, कोई 
कसर महीं | प्रिय यदि उससे श्रम फरके उसकी श्रात्मा को तुष्ट 
नहीं करता तो इसमें उसका क्‍या दोष ९ व॒ष्टि फा विधान 
न होने से प्र म॒ के स्वछप की पूर्णता में कोई घरुढि नहीं श्रा सकती | 
जहाँ तक ऐसे प्रेम के साथ वुष्टि की फासना वा श्रतृप्ति का छोभ 
जल्गा दिखाई पड़ता है वहाँ तक तो डसफा बैसा उल्कर्ष प्रकट नहीं 
होता | पर जहाँ श्रात्मतुष्टि की धासना घिरत हो जाती'है या 
पहले से ही नहीं रहती, पडा प्रभ का श्रत्वत निखरा छुआ 
निर्मल श्रौर पिशुद्ध रूप दिखाई पड़ता ,है। ऐसे प्रभ फी श्रवि* 
चल प्रतिष्ठा श्रत्यंत उच्च भूमि पर होती है जहाँ सामान्य हदयों 
की पहुँच नहीं हो सकती। इस उच्च' भूमि पर पहुँचा हुश्रा 
प्रेमी प्रिय से कुछु भी नहीं चाहता है, फेवल यही चाहता है-- 
प्रिय से नहीं, ईश्वर से--कि हमारा प्रिय बना रहे और हमें ऐसा ही 
प्रिय रहे | इसी उच्च दशा का श्रतुभव करती हुई घर की गोपियां 
फहती हैं-- 


( ८६ 9 


जहँ जहँ रही राज करो तहेँ तहेँ, लेहु कोटि सिर भार। 
यह असीस हम देति सूर सुनु “नहांत खसे जनि बार 

ऐसे प्रेमी के लिये प्रिय की ठुष्टि य| सुख से अलग अपनी 
कोई तुष्टि वा सुख रह ही नहीं जाता | प्रिय का सुखसंतोष ही! 
उसका सुखसंतोष हों. जाता है। झकिम काबू की दुर्मेश- 
नदिनी में आयशा फा जग़तसिंह पर अनुराग इसी उच्च भूमि 
पर लाकर छोड़ा गया है। जिस दिन से उसे जगतसिहं 
श्रौर तिलोत्तमा के प्रेम का पता चलता है उसी दिन से 
वह अपनी प्रेम. को भीतिक काम॑नाश्रों से मुक्त करने लगती हैं 
और अ्रंत में तिलोत्मा के साथ जगतसिंद का विवाह करा“ 


कर पूण शांति के साथ प्रेम के विशुद्ध मानसलोक में प्रवेश 
करती है | ' 


प्रेमी यदि अपने प्र ग॒ का कोई प्रभाव प्रिय पर न देखे तो उसके 
सामने प्रेम की यही उच्च भूसि दिखाई पड़ती है| साब्निध्य था संपंकी 
की कामना के त्याग द्वारा ही वह प्रमरक्षा श्रोर शातिल्लाम कर सकता 
है। यदि उसमें यह क्षमता न होगी तो प्रतिव्स न ( १९७८६४०॥ 9 
द्वारा घोर मानसिक विष्लव और फ्तन की आशंका रहेगी; ईर्ष्या आ्रादि ' 
बुरे भावों के संचार के लिये रास्ता खुल जायगा। यहाँ तक कि 


समय ससय पर क्रोक्ष का दोरा होगा ओर प्रेल का स्थान बैट 
के लेगा? 


प्रे मकार्य्यों में प्रायः रूपलीम ही प्रेम का प्रवर्त क दिखाया! 
जाता दे । किसी के उत्कृष्ट रूप श॒ुझ पर कोई मुम्ध दोतीयदे 
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फ्लोर उसको प्रमी बन जाता है। पर प्रेम का एक ओर 
फारण, जो रूप शुण से 'सपथा श्वत्तत्र और उनकी श्रपेत्षा 
अधिफ निश्चित प्रभावषाला होता है, साहचय ऐै। देशप्रेस 
के अपर्तत इसका उल्लेख हो चुका है। फिसो अर को 
उसकी . रेगिस्ताती जन्मभूमि से ले जाकर कश्मीर के हरे भरे 
पेदान में रख दें तो भी घह अ्रपने देश फे घियोग में रोया 
फरेशा | इसी प्रकार जिन भनुष्यों के बीच फोई घचपन से 
या घहुत दिनों से रहता चला आता है, उनके प्रति उसफे हु॒दय॑ 
में एक स्थायी प्रम हो जाता है। एस साहयगंत प्रेम में 
विशेषता यह होती है फि इसका वेग साह्चंयकाल में तो कुछ 
खझवसरों पर ही रह रहकर व्यक्त होता है, पर विच्छेदफाल 
में धराधर उमड़ा रहता है। भाईबहिन, पितापुत्र, इृष्टमित्र 
से छ्लेकर चिरषरिचित पशुपक्षी श्र प्रक्ष तक का प्रस इसी 
उब फा होता है। रूपशुण की भावना से उत्पन्न प्रेस भी 
आगे चलफर कुछ दिनों में यह साहथजन्य स्वरूप प्रा 
करता है | अतः मेंस फे इस स्वरूप का महत्व बराबर ध्यान से रहना 
चाहिए १ 

लोभ था प्रेम की सबसे बड़ी विलक्षणता का छल्लेख 
करके अ्रत्त हम थह निर्भेध समात्त फरते हें। थह णकफ ऐसप 
भाष है. जिसको ध्येजना हँसफर भी की जाती है और रो 
कर भी$ जिसके व्यजक दीध निःश्वास श्रौर श्रभ्रु भी होते हैं 
लगा हपघुल शोर उछुलकूद भी; इसके विस्द्ेत शासभर के 
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भीतर शआन॑ंदात्मक औ्रौर दुःखात्मक दोनों प्रकार के मनीविकार 
ञ्रा जाते हैं। साहित्य के आचार्यों ने इसो से शछंगार के दो 
पक्ष कर दिए हैं--संयोगपक्ष और वियोगपनज्ञ । कोई ओर 
अाव ऐसा) नहीं है लो आलर्लंबन के रहने पर तो एक प्रकार की 
मनोवृत्तियाँ और चेष्टाएँ उत्पन्न करे और न रहने प्र बिल्कुल 
दूसरे प्रकार की। कुछ ओर भाव भी लोभ या प्रेम का सा 
स्थायित्व प्राप्ष करते हैं--जैसे, क्रोध बहुत दिनों तक टिका'रह 
जाने पर द्वेघ या बैर का रूप घारण करता है और डुगुप्सा 
धुणा या विरक्ति का--पर यह विशेषता और किसी में नहीं 
पाई जाती। मनुष्य की श्रतदत्तियों पर लोभ या प्रेम के' 
शासन का यहों दीघ॑ विस्तार देखकर लोगों 'ने' ४ गार को 
रसराज' कहा है| 


"मेने 


[ बाबू ब्रजनद्‌न सहाय | 

यहाँ आने पर सत्र बराबर हो जाते हैं। पडित, मूर्ख, 
धनी, दरिद्र, सु दर, कुरुष, महान्‌ , छुद्र, ब्राह्मण, शूद्र, बगाली 
थहाँ सब बराबर हैं। नैसर्मिक, अनैसर्मिक, सब तरह का 
बैप्रम्य यहाँ दूर हो जाता है। शाक्यतिंह, शकराचाय, ईसा 
रूसो, राममोहन, कोई ऐसा साम्यसस्थापक इस जगत्‌ में 
नहीं हुआ। इस बाजार में सब, चीजों की एंक दर ब्रिक्री होती 
है-->अति महान्‌ एवं अति छ्लुद्र, महाकवि कालिदास और तुक- 
बंदी करनेवाले, सब का यहाँ एक माव है। इसी से कहता 
हूँ कि यह रथान धर्मभावपूरा है, यह स्थान सवुपदेशपूण है, यह 
स्थान पवित्र है । 

यहाँ बैठकर यदि थोंड़ी देर तक चिंता की जाय तो मनुष्य के 
महत्व की अ्रसारता समझ में आती है, अहृकार धूर चूर होता 
है, श्रात्मादर संकुचित होता है, स्वाथपरता की मीचता छद॒- 
यगम करने में समर्थ होता हूँ। आ्राज हो, कल हो, या दस 
दिन के बाद हो, पर सभी को श्राकर इस श्मशान की मिट्टी 
में सिल जाना होगा। जो अनमिमवनीय वीर्य्य, जो दुज्जंय 
अहंकार आज तक कभी उत्पन्न हुआ था, वह इसी मिट्टी में 
मिल चुका है। हमारी तुम्हारी हकीकत ही क्याहै! जिस 


( ६० ) 
उत्कढ श्रात्मामिमान ने यूरोप की पंडितमंडली से श्रहकार 
फे साथ फर माँगा था, वह इसी मिट्टी में मिल गवा। हम तुम 
फौन हैं! उस दिन जिस चिंताशक्ति ने ईश्वर को भी अपना 
फाम करने में ग्रसमथ कह देने का साहस किया, वह भी इस 
श्मशान की मिद्दी हो चुक्ी। हमारी तुम्हारी क्‍या बात है। 
जिस रूप की श्रग्नि में ट्राय जल मरा था, जिस सॉंदब्यतरंग 
में विपुल रावणवंश छूब गया था, जिस लावण्यरज्जु में जूलि- 
थस सीजर बैँध गया था, जिस पवित्र सौकुमाय्य के कारण 
इस पापी हृदय में काल्लाग्नि धधक रहा है, वह सु दरी, वह देवी 
वह विलासवती, वह श्रनिव्बचनीया इसी मिद्दी में मिल गई। 
हम तुम किस खेत की भूली हैं! यह संसार कै दिन के लिये 
है ? यह जीवन के दिन का है ९ नदीहदय पर उठते हुए. जल- 
छुदनुद की तरह जीव जिस हवा के भोके के साथ पैदा हुआ, 
उसी के साथ मर मिटा | श्राज अ्रमिमान में चूर होकर एक 
भाई को पैरों से कुचल डाला, लेफिन कल्ल ही ऐसा दिन हो 
सकता है फि मुझे सियार, कुत्ते लात से ठुकराबेंगे, तो में भी 
उसका कुछ प्रतिविधान नहीं कर सकूँगा । तब अ्रहंकार क्‍यों? 
किस लिये श्रहंकार ? इस श्रनत विश्व में- मैं कौन हूँ--मेरी 
हकीकत ही क्‍या हे-में हूँ क्‍या! मिट्टी का पुतला! इस- 
लिये श्रहकार नहीं शोभा देता। इसी से कह रहा था कि यह 
स्थान याद श्राने से सारा श्रहंकार--विद्य। का अहंकार, प्रशुत्व 
फा श्रहकार, घन का प्रहंकार, सौंदय का श्रहंकार, बुद्धि का 
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श्रहंकार, प्रतिभा का अ्रहंकार, क्षमता का श्रहंकार, श्रहंकार का 
श्रहंकार- चूण हो जाता है। औ्रौर वह दिन ! वह तो हटाए 
हट ही नहीं सकता; भागने से भी रक्षा नहीं हो सकती। जिन 
मीरु श्रष्ठ लक्ष्मणसेन ने जीवन के भय से, मुसलमानों के 
हाथ में जन्ममूमि सॉपकर, मुँह का कोर भाजनपात्र में फेककर 
तीथ की यात्रा की थी, वे भी अपनी जान नहीं बचा सके । 
सुना है कि स्वर में वैपम्य नहीं है--ईश्वर की श्राँखों में सभी 
बराबर हैं। स्वग क्या है, सो नहीं जानता--कभी देखा भी नहीं, 
शायद कभी देखूगा भी नहीं | किंतु श्मशानभूमि का यह उपदेश 
स्पष्ट है। यह स्थान स्वग की अपेक्षा भी बड़ा है। यह स्थान 
पवित्र है । 

श्रौर स्वाथपरता | उसकी भी क्ुद्रता अनुमित द्वोती 
है। सामने असीम जलराशि अ्रनंत प्रवाह से प्रवाहित हो रही 
है। पेरों के मोचे विपुला धरित्री पढ़ी हुई है। मस्तक के ऊपर 
श्रमंत श्राकाश फैला हुआ है। उसमें श्रसंख्थ सौरमडल, 
अ्रशणित मक्तश्रलोक नाचते फिरते हुए दिखलाई पड़ते हैं-- 
सख्यातीत धूम्रवेत इधर उधर दिखलाई पढ़ते हैं। भीतर 
शअ्रमत दुःखराशि छुब्ध सागर के समान, मत्तमातग के तुल्य 
डोल रही दे। जिधर देखो उधर ही श्रनंत देख पढ़ता दे। 
श्रौर मैं कितना छीटा हूँ, कितना गया बीता हूँ। इसी सामान्य, 
इसी क्षुद्रादपि छुद्र॒तर के लिये इतना आयास, इतना यत्न, 
इतनी परेशानी, इतना तूलकलाम, इतना पाप होता दे बढ़ी 


है, चुद्र जे नद्चत्रों से छायापथ तैयार होता है। अर पर- 
माशु से ही मई खर्मंत पिश्व रची गया है। एकता ही महत्व 
है। मदुष्यजाति महान: के? महा कार्य में ख्रास्मसमपण 
करना ही मस्त है। हाँ, “है मेँ स्वीकार करती हूँ. कि जिंस 
तरह घ्यक्ति को नाश होता हैं; उसी तरह जातिमात का भी 
ध्वंस होता हैं। ऐसे प्रमाण मिलते हैं कि अब पे फितनी 
ही प्राचीन आतियाँ एध्वी से अत हो चुकी है कोर अनेक नई 
जातियों का खराधिमाव इक है। किंठ उससे अपनी हानि 
ही कया है ) जिस दिन मनुष्य जाति को लोप होगा, उसे दिन इसका 
लोप देखने को में थोडे ही बचा रहूँगा; क्योंकि में भी तो मनुष्य दी 
हूँ--मनुष्यजाति के ही अंतर्गत ठहृरा * किंतु क्या कह रहा थीं> मूल 
ही गया । 

यहाँ श्राने पर सगे घीजों. को समाधि बन जाती दे। 
झच्छा, पैरा, सेतें, छासत्‌ सब इसी रास्ते से होकर संसार" 
परित्याग फरते हैं। ये ते का स्थान हें! यहाँ. शयन 
करने पर शोकताप नष्ट हो जाते दें, उ्वालायंधघणा भि जाती 
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है, सभी दुःख दूर हो जाते हैं--आध्यात्मिक, आधिमौतिक, 
आधिदेविक सब दुः्खों का नाश हो जाता है। लेकिन यह 
भी कहना पडेगा कि यह दुश्ख का स्थान है। यहाँ पर 
जो आग जलती है, वह इध जन्म में दुर नहीं होती। उस 
श्राग में सौदय जल जाता है, प्रेम जल जाता है, सरलता जल 
जाती है, लज्जा जल जाती है, जो कुछ जलने लायक नहीं है, 
वह भी जल जाता है। और उसी के साथ साथ दूसरे 
की आशा, उत्साह, प्रफुल्लता, सुख, उच्चाभिल्ाष, माया संब 
कुछ लुप हो जाता है। इसी से कहता हैँ कि यह स्थान सुख 
का भी है, दु.ख का भी है। जो चला जाता है, उसे सुख है; 
॥ जो रह जाता है, उसको दुःख है। इस संसार का यही 
नियम है। सब कुछ अ्रच्छा है और सब कुछ बुरा भी हे। 
कुसुम में सौरम है, कटक भी है; मधु में मिश्ठता है, तांब्रता 
भी है, सूयरश्मि में प्रफुल्लता है, रोग पैदा करने की शक्ति 
भी है। रमणी की श्राँखों में सौंदय है, सवनाश भी है। 
रमणी के हृदय मे प्रम है, छल भी है। धन से क्षमता की 
वृद्धि होती है, यौवन निर्वाचन की प्रतिबंधक्ता भी होती 
” है। जगत्‌ में बोई वस्तु निर्दोप नहीं दिखलाई पड़ती। सब 
में मला बुरा मिला हुआ दे। इसलिये प्रकृति देखकर जहाँ 
तक समभता हैँ, उससे बोध दोता है कि हम लोग जो यह 
ससार देख रहे हैं उसका जो आदि कारण है वह भी भला“ 
बुर मिला हुआ है, अथवा दो शक्तियों से यह जगत्‌ उत्तन्न 
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हुआ है। उनमें से एक अच्छी, एक बुरी है; एक स्नेह, 
एक घृणा है; एक अनुराग, एक विराग है; एक श्राकषंण, एक 
विकर्षण है। लेकिन क्‍या कहते कहते क्‍या कहने लगा | 

यह जो ससार है, वह एक महाश्मशान है| निरंतर 
बहता हुआ कालखोत दिन दिन, प्रति दड, प्रति क्षण, पल पल 
में सबको बहाएं लिए जाता है ओर विस्मृति के गर्भ मे डाल 
देता है। गत मुहृत्त मे जिसे देखा है, वत मान मुहूत्त में 
उसका पता नहीं है। प्राण देने पर भी वह नहीं झा सकता। 
इस घड़ी जो मौजूद है, दूसरे ही क्षण में वह नहीं हो 
जायगा--सारा ससार छान डालोगे, तो भी उसे नहीं पाश्रोगे। 
वह कहाँ जाता है, कहाँ जायगा, यह जितना तुम्हें मालूम है, 
उतना मुझे भी मालूम है; और उसमे अधिक कोई ,नहीं 
जानता । सब जाता है, कुछ रहता नहीं-रह जाती है 
केवल कीत्ति। कीत्ति श्रक्षय है। कालिदास चले गए, 
शक तला रद्द गई। शेक्तपियर चले गए, हैमलेट श्राज तक 
मोजूद दै। वाशिगटन चले गए, पर अमेरिका की स्वाधीनता 
फी ध्वजा आज भी फहरा रही है। रूसो चले गए, पर 
साम्यवाद का दुदुभिनाद आज तक पृथ्वी में घोषित हो रहा 
है। कीर्ति रहती है। अ्रकीत्ति भी रहती है। आदमी 
के भलेबुरे गुण आदमी के साथ ही साथ चले जाते हैं, पर 
उसकी कर्षत्त और अकीति जगत्‌ में रह जातो है। वाशि- , 
गरन ऊफा स्परदेशानुराग उनके साथ ही चला गया। शेक्स- 
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पियर का चरित्रदोप भी उन्हीं के साथ चला गया। किंतु 
वे ससार का जो उपकार कर गए. हैं, उसका सौरभ दिन दिन 
श्रधिकाधिक फेल रहा है। यही जगत्‌ का सार तत्त्व है-- 
धम्म की मूल भित्ति है,, पुएय का सुवर्ण-सोपान है। किंतु क्‍या 


कह रहा था। 

यह सहार एक महाश्मशान है। जो चिताग्नि यहाँ 
धधक रही है, उसमें जो न जले, ऐसी चीज ही दुनिया में 
नहीं है। , जड़ प्रकृति किसी का मुंह नहीं देखती। जो 
सामने श्राता है, उसी को जलाती हुई, पहले की तरह घधकती 
हुईं, हँसती और किलकारती हुई चली जाती है। यह जो 
नक्षत्रों का समूह अल्पाधकार में मिलमिला रहा है, वह इस 
विश्वव्यापी महावह्लि की सिफ चिनगारियाँ हैं। इस ससार 
में अग्नि कहाँ नहीं है? निम्मल चद्दिका में, प्रफल्ल मल्लिका 
में, कोकिल की काकली में, कुसुम के सौरभ में, मदुल पवन 
में, पक्षियों के कूजन में, रमणी के मुखडे में, पुरुष के छृदय 
में कहाँ आग नहीं धधक रहीं है? किस श्राग में श्रादमी 
नहीं जलता ? अगर प्यार करोगे तो जल मरना होगा; और 
यदि नहीं प्यार करोगे तो ओर भी जल-भ्ुनकर खाक ही 
जाना होगा। लड़केबाले न होंगे तो शून्य गण लेकर 
जलना होगा; अगर होगे तो संसारज्वाला में जलना होगा। 
केवल मनुष्य ही नहीं, सारे ससार के जीव जला करते 
हैं। प्राकृतिक निर्वाचन में जलते हैं, यौवन निर्वाचन 
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में जलते, हैं, सामाजिक निर्वाचन में जलते. हैं, परस्पर के 
अत्याचार से जलते हैं। कौन नहीं जलता ? इस संसार में 
अ्राकर कौन स्वस्थ मन से, अक्षत शरीर से चला गया? 
दुःख के ऊपर दुःख तो यह है कि इस पापी: संसार में सहृद- 
यता नहीं, सहानुभूति नहीं करुणा नहीं॥ इस शअ्रनंत जीव- 
समूह का इस महावहि में हाड़ हाड़ जल रहा है और णड़ 


प्रकृति केवल व्यग्य करती है। चंद्रमा के सदा हँसमुख चेहरे 
पर कभी किसी ने विषाद का चिह्न देखा है! नक्षत्रराशि के 
सौभाग्य भरे मृदु कंपन मे कभी हास या बृद्धि देखी गई है! 
कल्लोलिनी के कलनिनाद में कभी किसी ने स्वरविक्ृृति देखी 
है?! नवकुसुमिता लता के डोलने में कभी किसी ने ताल 
भग होते देखा 'है ? हम लोग जल रहे हैं; किंतु यह देखो 
चृत्तराजि करताली दे देकर नाच रही है। यह देखो, समीरण 
हँस रहा है--हा हा, हो हो ! 

हाय ! इस तरह से और कितने दिन जला करूँगा? 
कब तक यह यंत्रणा दूर होगी? क्‍या फिर कभी हठन्हें नहीं 
पाऊंगा £ ,श्राज हो, कल हो, ' दस दिन बाद हो, जन्म- 
जन्मातर में हो, या युगयुगातर में हो--कभी किसी दिन 
तुझे पाऊंगा कि नहीं? अगर नहों पारऊँगा तो क्‍या भूल 
भी नहीं सकूगा? मुझे मन ही सन एक विश्वास है कि 
जिस दिन इस सैकतशब्या पर अतिम निद्रा' में सोऊँगा, उसी 
दिन शायद उसे भूल सकूगा। तभी शायठ यह आग 
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घुकेगी। इसी से तो कभी कभी मरने की इच्छा होती है। 
फिर यह भी कहना पड़ता है फि उसे भूल जाना पडेगा, उसके 
साथ सबन्नध नहों रह जायगा, ऐसा विश्वास होने ही के कारण 
मरने की इच्छा नहीं ,होती। वह इस जन्म में फिर श्ँखों 
फे आगे नहीं आवेगी, यह जानता हूँ; पर दिल ही दिल में 


उसे सदा देखा करता हूँ | वह जहाँ है, वह स्थान पवित्र है। 
उस मंदिर को जान-बूककर क्‍यों त्तोड़गा? पह क्‍या प्राण 


रहते तोड़ा जा सकता है। वह जब तक चिंता फा विषय है, 
तब तक चिंता बनी रहे, यही ठीक है। बड़ी यंत्रणा होती है, 
तो इससे क्‍या ? श्रमर उसके लिये यंत्रणा न सही तो मनुष्य- 
जन्म फो धिक्‍्कार है। इस प्रेम फो घिक्कार है | इन प्राणों को 
घिक्कार है | इस परिणाम फो घिक्कार है! किंतु मालूम होता 
है कि में फिर उसे पारऊँगा, शायद फिर में प्रौर षह दोनों मिल- 
फर एक होंगे। जगत्‌ परिषत्तनशील हैं, श्रतएथ संभव है 
फि वए मिद्दी और यह मिट्टी सिल सफ्रेगी--उठस फकात कले- 
बर के परसाणुओ्रों के साथ इस जली हुई मिट्टी के परमा- 
शुआ की समति हो सफेगी। दो देहों के बिलग हुए उप- 
करणों का पुनः मेल होकर एक नई सच्ता की सृष्टि हो सकती 
है। इसी से कहता हू' कि सभव है कि परलोक में हम दोनों 
एक हो सके। बम भोलानाथ ! घह श्र में-जो प्राण्ों 
का प्राण है, जो जीवन फा जीवन है, जो नयनों का नयन है, 


जो हृदय का हृदय है, वह और मैं--जो ससार की मादा है, 
नि-७ 
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जो जीवन की नौका है, जो णद की आकर्षिणी शक्ति है, वह 
और मैँं-जो संसाराधकार में चंद्रमा है, जो जीवनमरु- 
भूमि का शाहइल है, जो भवसागर की तरणी हैं, जो जीवन- 
पथ की पाथशाला है, वह और में-जो पृथ्वी का सार है, जो 
स्वर्ग का आदश है, जो इहलोक का सवस्व है, जो परलोक से 
भी बढ़कर है, वह ओर में--जो णहकुज को सुखलता है, जो 
चितासागर को प्रफुल्ल नलिनी है, जो आशालता का श्राश्रयन 
तर है, कह और मे--जो ससाररूपी विदेश की स्नेहमयी 
संगिनी है, जो जोवनमरुभूमि का शीतल सरोवर है, जो भूत 
भविष्यत्‌ रूवी अंधकार का उज्ज्वल तारा है, जो हादयकानन 
का विकच कुछुम हैं, वह और मैं--जो आशा में विश्वास हे, 
जो काया मे मोह है, जो प्रम में कवित्व है, जो दुश्ख में सात्वना 
हैं, जो सुख मे चाहिए, वही है--वह श्र में शायद्‌ किर भी 
मिल जायेंगे। वह मरकर मिट्टी हुई हैं, में भी मरकर मिट्टी 
होऊंगा । फिर दोनों की मिट्टी एक हो जायगो। मेरी देह 
के परमाशुओं में उसकी देह के परमाणु मिलेगे। जब 
वह श्रोर मैं दोनों एक हो जायेगे, तब एक नई 'सत्ता का 
प्रभ्युदूय॒ होगा। जो सत्ता होगा वह बुरी ही क्यों न हो, 
पर वह मिलन केसे सुख का मिलन होमा। वह सघटन 
कैसा सुखकर होगा! मेरी वह आदस्णीय, वह सुहागिन,, 
अनीन के कोमलाकाश का वह इंद्रधनुप, वत्त मान के 
अंधेरे गगन की वह रोदामिनी कैसे हृदय को आनरू 


६६ ) 


देनेवाला मिलन होगा | दोनों सिलकर एक नई सत्ता का उदद 
करेंगे | कैसा मुखकर मिलन है! जन्मातर में कौन संदेह 
करता है ! श्रात्मा क्‍या है! वह शरीस्थत्र की गतिमात्र है। 
इसी से कहता हूँ कि शरीर का प्रत्येक परमाणु आत्मा है। 
भनुष्य मरने पर उक्त हों सकता हे, तृण हो सकता है, पत्थर 
हो सकता है, मनुष्य हो सकता हे, नक्षत्र हो सकता हें, पशु 
हो सकता है और कीट भी दो उफकत्ता हैं। जो डरपोंक 
छर के मारे घर से बाहर नहीं निकल सक्कता, उसी की 
देह में एकिलिस बा सिकदर फी, सीजर धा हनीबाल 
क्री, नेपोलियन श्रथवा इयामिनडास की, ब्रासिडास शअ्रथवा 
लाइसेंडर की, भीस श्रथवा श्रजुन की देह का अश्॒ दो 
तो कोई अ्चरज की घात नहीं। रास के शरीर में संभव 
है कि फालडेरन श्रथत्रा लैप डी वेगार, सेटे अथवा शिलर, 
पिट्राक अ्रथत्रा डाटे, कनेंली अथवा रेसाइन, शेक्सपिय< 
अथवा कालिदास, द्वोमर श्रथवा बज्जिल, व्यास अथवा 
वाल्मीकि की श्रात्म रही दहो। सभव हे कि मोहन की देह 
स्कालिंगर अ्रथवा मेंगलियाबिक री विश्छिष्ट देह के उपकरण 
बनी हो । यह जो हंसपुच्छ लेखनी है, समव है कि 
इसके भीतर रूसो अथवा वाल्टेयर मौजूद हों। दो सकता हैं 
कि इस मअसिपान्न से शाक्यसिंदह अथवा कोमट हों। यह हृदय 
जितके लिये लालायित है, सभव है कि वढ इसी छदय में हो । 
सनुष्य की देह का प्रतिक्षण श्राणविक परिवत्तन हो रहद्दा हे । 


[4७। । 
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प्रत्येक व्यक्ति प्रति सातवें वष नया कलेवर धारण करता है! 
उस सदा होते रहनेवाले परिवत्त न के प्रवाह मे नैरता हुआ 
उस देह का परमाणु, संभव है कि, इस देह में मिल रहा हो | 
जगत्‌ में कोई बात आश्चर्य की नहीं है; और सभी कुछ 
आश्वयजनक है। जो चला गया, सारा जगत्‌ जिसके चले 
जाने से अंघकारमय हो गया, वह फिर लौटकर आ' सकता 
है--चाहे युगयुगातर में हो, कल्पांतर मे हो॥ कह अकलंक 
चद्रमा आकर फिर भी इस आकाश में दिखलाई देगा। पुन- 
जन्म असंभव नहीं है। उसमें---उस अमूल्य निधि मैं-जोर 
जो चीजें थीं, सब की सब हैं। कोई वस्तु बिलकुल विंलुछ 
नहीं होती। सव कुछ है, केवल एकत्र नहीं है। वे सब 
उपकरण जगत्‌ में विराजमान हैं। जिस दिन उसका एकक् 
सघटन होगा, उसी दिन-सोचते हुए भी हृदय थिरक उठता 
है, प्राणों के भीतर रोमांच हों जाता है--उसी दिन फिर ससार 
मरुभूमि में वह सुकुमार, वह मनोहर, वह सुंदर कुसुम 
खिलेगा-दर्शों दिशाओ्रों को उज्जवल करता हुआ जगत्‌ से 
जगदतर पय'त लहराता हुआ वह सौरम विश्व के शक प्रांत से 
दूसरे प्रात प्यत अपने पवित्र प्रवाह से पवित्र करता हुआ 
खिल उठेगा। पुनजन्म असभव नहीं हैं। हिंदू धम में ऐसी 
कोई बात नहीं जो निरी प्रमपूर्ण हो, ऐसा कोई मत नहीं जो 


इसकर उड़ा देने लायक हो | जो चिंताशील है, वह सदा यही 
केंगा फ्रि हिंदू धरम सब घर्मो से अ्रच्छा है। ईश्वर निराकार 
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है, यह दिल्‍लगी की बात है। देह से निरपेज्ञ तो कोई चैतन्य 
जीव इस जगत्‌ थ्रे दिललाई ही नहीं देतत। जब तक हीं 
देखूगा, तथ तक नहीं मानूँगा। जगत फा फारण इष्छामव 
है, यह बात भुखे लोग कहा करते हैं। एक कारण का एक 
का होता है । जिस फारण से एस जगत्‌ फो अत्तत्ति हुई है, 
उस फारण से दूसरी त्तरद की ख्ृष्टि होना अ्रसभव है। ईश्वर 
सघशक्तिमान्‌ और दयामय है, यह प्रलापमात्र हैं। अ्रपने 
अपने छुृदय से पूछ देखो। एक जीव पृथ्वी में श्राता है। वह 
भर जा सकता है, श्रफर्मश्य हो पफता है, प्रथ्वी का बोकत हो 
सकता है । किंदु फेवल उसके घंधारप्रवेश के लिये श्रोर एक 
उत्कृष्टतर जीव फो नभृत्युयव्रणा भोगनी पड़तो है। उस्त यातनां 
से न कोई लाभ है, न फोई विपद्‌ पूर होती है, न फोई उद्देश्य 
पूरा होता है, न किसी फा सुख बढ़ता है, न किश्ली का दुःख 
घटता हऐै। तो भरी घह यसयातना भोगनी हो पढ़ती हैं। 
निरर्णथक ग्रातता देना जिसका काम है, पह निष््धर है, वह 
(निर्दय हैं। किंतु दबा कहते कहते देगा शक गया। वह फिर 
शत्रा पकती है| जो चली णई हैं--जगत्‌ की माधुरी €रण कर 
हुदय के परदे परदे मे श्राग घुलगाकर, छोने के धंसार को छार 
खार कर, सुख फे पात्र में धिप्र घोलकर, भीतर धाहर सचत्र 
न्ञेराश्य फेलाकर जो चली गई हैं, बह फिर लौटकर आरा क्षकती 
है। पर मैं पागल तो नहों हो गया हूँ? कहाँ वह श्रौर 
कहाँ मे! वह प्रेस कहाँ है! घह सुंदर संसार कहाँ हें 
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परिप्लुत हृदय कहाँ है? ह्वाय, में मर क्यों ने गया।! जिंस 
समय वह घोखा देकर चली गई, उसी समय उसके पीछे पीछे 
क्यों न चला गया | जिस समय उस सुखडे पर रूंत्यु की विकंट 
छाया पढ़ी, उसी समय जहर क्यों नहीं खा लिया £ वह चिता 
जो रात के अंघकार को दूर करती हुई भागीरथीसैकत मेँ 
उजाला किए. हुए थी, उसी मे क्योंन कूंद पड़ा! उस सोने 
की सी देह की बचीखुची हड्डियों कों जब कलेजे पर पत्थर 
रखकर प्रवाह करने गया था, उसी समय क्‍यों नहीं जल में 
ड्ब सरा | क्‍यों न फाँसी लगा र मर गया [ 

कलेजा उथलपुथल होने लगोा। चारों ओर अंधकार 
दिखलाई पड़ने लगा। कातर स्वर से, उद्भ्रात भाव से, चिल्ला 
उठा- प्राशाघिके [| तुम कहाँ हो १ मेरे हंदय के आलोक 
मेरे बाहर के अंतर, मेरे नयनों के मरणिए, मेरे सबस्व के सर्वस्व, 
मेरे सब कुछ, मेरे जीवनसवस्व, मेरी तुम कहाँ हो 7” दूसरे 
पार से कठोर प्रतिध्वनि ने कठोर स्वर, से उत्तर दिया--“अ्रब 
कहाँ ?? आकाश उसी कठोर स्वर मे स्वर मिलाकर गूँलता 
हुआ बोला-“अब कहाँ 2?” यह कठोर स्वर जब दूर पहुँच- 
कर विलीन होने लगा, तब बोला--“अब कहाँ /? मैं स्तंमित॑ 
हो रहा। मुहर्त भर के लिये अ्रंतजंगत्‌ का श्रस्तित्व लुप हो 
गया। हाथ | किस मूख ने विधाता को प्रतिध्वनि की सृष्टि 
करने को कहा था 2 


छः ४ 
भारः ढु हरिश्चेद्र 
[ बाबू श्यामसु दरदास ] 

सवत्‌ १६५७ में इंगलेंड में ईस्ट इ 'डिया कंपनी को स्थापना 
छुईं ओर उसे भारतत्रष से व्यापारसंबंध स्थापित करने का एक्रा- 
घिकार दिया गया। घारह घर्ष तक उद्योग में लगे रहने के 
झत्ततर सबत्‌ १६६६ में इस फपनी का पहला कारखाना सूरत 
में खुला | इस साधारण घटना से ब्रिटिश जाति और भासर्तवप 
के पारस्परिक सेबंध का सूत्रपात छुआ। क्रमश: व्यापार की 
चूद्धि होने लगी। डच ओर फरासीसी लोगों ने भी इसी समय 
फे लगभग भारतवर्ष से व्यापारिक सब्रंध स्थापित किया। इन 
तीनों थूरोपीय जातियों से पहले तो झपना अपना व्यापार बढ़ाने 
के लिये बहुत कुछ स्पर्धा हुई, पर पीछे से जब यूरोप में युद्ध 
छिड़ गया, त्तब यहाँ भी उसका परिणाम देख पड़ने लगा 
और यहाँ भी थे जातिबाँ परस्पर छोटा मोटा युद्ध करने लगीं; 
यह दशा बहुत वर्षों तक रही। अंत से इस सासरिक तथा 
उ्यापारिक प्रतिहृद्विता में अगरेज जाति फ्री षिजय हुई श्रौर 
चह हृढ़तापूबक भारतवर्ष में अपना प्रभुत्थ॒ जमाने लगी। 
सवत ९८१४ की पलासी की लड़ाई फे डपरात अगरेजों फे पैर 
इस देश में दृढ़ता से जमने लगे, परढु अवस्था अ्रभी तक डाॉवाँ 


डोल थी। खंप्तू १८६० में मुगल साम्राज्य का अंत हो गया 
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और सुगलसमप्राद्‌ अँगरेजों से पेनशन पाकर अपना जीवन 
बिताने लगा। अत इस विस्तृत राज्य को मली भाँति शासित 
करने का उद्योग किया जाने लगा। संवत्‌ १६१४ में सिपाही” 
विद्रोह हुआ, जिससे ब्रिटिश शासम की जड़ हिल गई; पर 
अँगरेजों के सौभाग्य से उन्हें थोड़े ही दिनों में इसविपत्ति से 
छुटकारा मिल गया ओर उन्होंने इस विद्रोह का दसन करके 
अपने शासन की नींव हृढ़ता से जमा ली। इसके -उपरांत 
ब्रिटिश जाति और भारतव्ष के संबंध की घनिष्ठता दिन पर 
दिन बढ़ने लगी। एक व्यापारी संस्था ने वशिजव्यापार के 
लिये इस देश में आकर २५० वर्षो में यहाँ अपना अल राज्य 
स्थापित कर लिया । 

इस देवी घटना के कारण इंगलेंड की अ्रपेक्षाकृत नवीन 
सभ्यता का भारव्ध की प्राचीन सरुम्यता से संबंध स्थापित 
हुआ ओर दोनों में संधर्षश धोने लगा। विजय के उत्साह 
में मरने होकर श्रगरेज अपनी जाति तथा अपने देश के उपकार 
में दत्तचित्त थे ओर श्रत्यंत कुशलतापूर्वक अपने उद्देश्य की 
सिद्धि के लिये प्रयत्नवान्‌ 'हो रहे थे। पिछुले छक सहस्त्र वर्षों 
से भारतवप विदेशियों के श्रधीन होकर तथा उनकी सेवा- 
वृत्ति करके अपना जीवन बिता रहां थां। एक में उत्साह, 
शातिप्रम औ्रोर देशाभिमान के मांव भरे हुए थे, दूसरा सँकरटा- 
पन्‍न होकर अपने दिन कठिनाई से काट रहा था। उसे 
अपने जीवन तक के लाके पड़ रहे थे, स्वाथंपरता ने उस 
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पर श्रपना पूण अधिकार जमा लिया था। ऐसी अश्रवस्था में 
दो मिन्‍त भिन्‍न सभ्यतानओ्ों का संघरण सम शक्ति से नहीं 
चल सकता था । 

किसी लेखक का कहना है क्रि थूरोप के लोग पहले 
व्यापार का झंडा लेकर आगे बढ़ते हैं। उसके पीछे धर्म का 
भंडा खड़ा किया जाता है और अत में सभ्यता का अजेय दुर्ग 
खड़ा होकर विजितों को श्रपना श्रस्तित्व भुलाकर उसी की 
महत्ता स्वीकृत करने के लिये बाध्य करता है। भारतवष में 
भी क्रमशः ये ही घटनाएं हुई । जब अँगरेजों के पैर यहाँ 
जम गए तब उन्हें अपने शासन को सुचारू रूप से चलाने की 
चिंता हुईं। उन्होंने भारतवर्ष को भारतीय सिपाहियों की 
सहायता से जीता था। अब शासन भी मारतीयों की सहा- 
यता से चलने लगा, पर शासन को ठीक ठीक चलाने के लिये 
शासक श्रौर शासित में परस्पर व्यवहार की श्रावश्यकता होती 
है और यह व्यवहार केवल भाषा के द्वारा सपन्‍न हो सकता 
है। अतएव यह आवश्यक हुआ कि शासक ' शासित की 
भाषा का ज्ञान प्राप्त कर ओर शासित शासक की भाषा का | 
इस पारस्परिक व्यवहारविनिमय के लिये ऐसे विद्यालयों के 
स्थापन की आवश्यकता हुई जहाँ अ्रगरेजों को भारतीय भाषाएँ 
सिखाई जाये । साथ ही ऐसा श्रायोजन भी झनिवाय था, 
अ्नियार्य ही नहीं वरन्‌ परम श्रावश्यक था, जिससे भारतीयों 
को श्रंगरेजी भाषा का ज्ञान प्राप्त कराया जाय। इस श्रन्‍्यों- 
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न्याश्रित व्यापार की आवश्यकता से मात्रा का मेद रहा। 
शासकों के लिये भारतीय भाषाश्रों का व्यावहारिक ज्ञान उतना 
झवश्यक नहीं था चितना शासितों के लिये, क्योंकि शासितों 
को अपनी भाषा का भान प्राप्त कराके वे उनके द्वारा सुगमता 
मे श्रपना काम चला सकते थे। इस स्थिति मे पहले तो 
फोर्ट बिलियम कालेज मे ऐसा प्रबंध किया गया क्रि ईंगलेंड से 
श्राए हुए. नवयुवक शासकों को भारतीय भापाश्रों की शिक्षा 
दी जाय, पर पीछे से इसकी ताहश आवश्यकता न समझी गई 
ओर यह कालेज बंद कर दिया गया। पहले चाहे जिस 
भाव से प्रेरित होकर यह कालेज खोला गया और फिर बंद 
कर दिया गया हो, पर इसने हिंदी साहित्य का रूप ही बदल 
दिया। अँगरेजों का यह नियम है कि बे पहले यह निश्चय 
कर लेते हैं कि कोन कौन सी बातें हमारे लिये आवश्यक 
शोर उपयोगो हैं और तब वे उनकी प्राप्ति के लिये प्रयत्नवान्‌ 
हो जाते हैं! हमारी हिंदी भाषा का साहित्य अब तक प्रायः 
पद्मम्रग्र था, गद्य तो उसमें नाममात्र को था। पतद्च के द्वारा 
पारस्परिक व्यवहार कभी चल नूहीं सक्रता। यद्यपि सब्र 
देशों के साहित्य में पहले पद्म का ही आविर्भाव होता है, पर 
साथ दही परस्पर भाववत्रिनिमव के लिये गद्य का भी प्रयोग 
होता है। हिंदी में भी साहित्य का आरभ पद्मरचना से 
हथ्ा है श्लौर इसके लिये ब्रजमाषा का ही विशेष प्रयोग हुआ 
है, पर भारतवर्ष एक बहुत बढ़ा देश है और प्राचीन समय 


( १०७ ) 


मैं देश के मिन्‍ने भिन्‍न भागों के रहनेवालों के आने जाने तथा 
मिलने जुतने के साधन सुगम न होने के कारण भाव्रविनिमय 
फे लिये अनेक प्रातीय भाषाश्रों तथा उपभाषाओंँं का खड़- 
राज्य था। इस अवस्था से जब अगरेजों को शासकों और 
शासितों के बीच परस्पर व्यवहार स्थापित करने की आवश्यकता 
हुई, तब वे इस काम के लिये भिन्‍न मिन्‍न उपभाषाश्रों तथा बोलियों 
में से किसी एक को नहीं चुन उकते थे । इस काम के लिये उन्‍होंने 
मुस्य मुख्य प्रातीय भाषाश्रों को चुना जिसमे हिंदी भी एक थी । 
पर हिंदी मे गद्मग्रंथ तो थे ही नहीं, इसलिये वे इन ग्रंथों के निर्माण 
की ओर दत्तचितत हुए। इस प्रकार फोटविलियम कालेज में 
लल्लूनीलाल, सदल मिश्र श्रादि पैडितों को यह काम सौंपा 
गया और उन्होंने सफलतापूर्वक इसे सपन्‍न किया। इन 
घटनाओं के वशवर्ती होकर ढिंदी गद्य की नींव इृढ़तापूवक 
रखी गई। 

अब इस बात का विचार आरभ हुआ क्रि भारतवासियों 
को किस प्रकार की शिक्षा दी जाय और वह भी किस भाषा 
के द्वारा। बहुत॑ वबादविवाद तथा सोचविचार के श्रनंतर 
श्रगरेजी भाषा द्वारा पाश्चात्य विद्याश्रों की शिक्षा देना निश्चित 
हुआ और उरके अनुसार मारतवर्ष के मिन्‍न मिन्‍न स्थानों में 
इसका प्रत्रध होने लगा। इस काय को इंगलेंडबासी कितना 
आवश्यक ओर उपयोगी समभते थे, इसका अनुमान एके 


इसी बात से कर लेना चाहिए कि सँवत्‌ १६१४ मे, जब कि 
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सिपाहीविद्रोह भयानक रूप धारण किए, हुए था, पहली 
विश्वविद्यालय स्थापित किया गया। तब से लेकर आ्राज तक 
शिक्षा का कार्य बराबर चला भरा रहा है| पाश्चात्य शास्त्रों की 
शिक्षा देने श्रीर अँगरेजी भाषा का झान प्रास कराने में बढ़ा 
श्रतर है। एक से ज्ञान की वृद्धि हो सकती है, पर दूसरे 
से एक विदेशीय जाति के परस्पर व्यवहार की भाषा से परि- 
चय होता है। भाषा द्वारा जो विजय प्राप्त होती है, वह 
चिरस्थायिनी औ्रौर श्रधिक ब्यापक होती है। श्रपनी निज की 
भाषा, अपने प्राचीन साहित्य तथा अपने प्राचीन इतिहास के 
शान से शून्य रहकर जब मनुष्य किसी विदेशीय भाधा, विदे- 
शीय साहित्य श्र विदेशीय इतिहास का ज्ञान प्राप्त करता है 
श्रोर उनकी महद्दत्ता पर मुग्ध हो जाता है, तब वह धीरे धीरे 
अपने आप को भूलने लगता है ओर अंत में बिदेशीय रंग में 
ऐसा रेंग जाता है कि उसे अपने देश की सब बातों से विराग 
उत्पन्न होने लगता है; उसे श्रपनी भाषा गँवारू और व्यजक- 
शक्तिरह्दित जान पड़ने लगती है, अपना साहित्य हीम और 
अपूर्ण देख पड़ने लगता है और श्रपने इतिहास में पारस्परिक 
ईष्यादप के ऋंगड़ों को छोड़कर और कुछ मिलता ही नहीं ; 
साराश यह कि वह अपने आपको एक श्रशिक्षित, श्रसभ्य 
ओर गुणद्दीन जाति का मनुष्य समभने लगता है। अ्रेंगरेजी 
शिक्षा ने बहुत दिनों तक शिक्षित मारतीयों के हृदयों पर ऐसा 
ऐं प्रभाव डालना शआ्रारंभ कर दिया था। वे सब बातों में 


न्‍ -+. 3 कीं उपमान 


( १०६ 2 


शासकों ही को सवश्रेष्ठ और अपना आदश्शा मानने लगे थे; 
उनका अनुकरण करने में दही श्रपना महत्व समभते थे। 
रहनसहन, कपड़ेलत्ते, चालढाल, बातचीत आदि सब बातों 
में अंग्रेज उनके आदश हो रहे थे। यदि यह अवस्था और 
कुछ काल तक बनी रहती, तो भारतवर्ष का रूप ही कुछ का 
कुछ हो जाता। उसमें अपने पूव गौरव का बोई चिह वतमान 
न रह जाता। वह श्रंगरेजी रंग में ऐसा रंग जाता कि उसे 
क्रिस्तान होने, अँगरेजी भाषा बोलने और अँगरेजी आचार- 
विचार तथा व्यवहार को अंगीकारु करने में ही अपने जीवन 
का साफल्य जान पड़ने लगता। पर ईश्वर को यह स्वीकृत न 
था। उसकी तो यह इच्छा थी कि पूर्व और पश्चिम के 
समेलन से छद्ध भारत फिर से जाग उठे, उसमें नई शक्ति का 
सचार हो जाय, वह नए भावों से पूर्ण हो ससार की उन्‍नत 
जातियों में पुन अपना महत्व स्थापित करे। संसार में जब 
जब ऐसे महत्व के परिवतन होने को होते हैं, तब तब उनको 


सिद्ध करने के लिये विशेष शक्तिसपन्‍न शओआात्माश्रों का आवि- 
भाव होता है। ब्रह्मसमाज ने बगाल को क्रिस्तान होने से 


बचा लिया। उत्तर भारत में स्वामी दयानद सरस्वती ने धर्म 
झौर समाजसुधार की ऐसी बलवती धारा प्रवाहित की कि 
देश का यह भाग अपने पूर्व गौरव को समझ ओर अपने प्राचीन 
अआचारविचार से अभिश होकर क्रिस्तान होने से बच गया। 
वैस ही भारतेंदु हृ्श्चिद्रने हिंदी भाषा में नई संजीवनी शक्ति 
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को संचार कर उसे इस योग्य बना दिया कि वह जातीय विकास 
की सहायक होकर भारतवासियों की मातृभाषा के उपयुक्त 
गौरव को प्राप्त करने में समर्थ हुईं। पहले कहा जा छखुका है 
कि सभ्यता की विजय राजनीतिक बिजय से अधिक महत्वपूर्श 
ओर स्थायी होती है। संयोग से जब राजनीतिक विजय के 
साथ रुभ्यता की विजय की सहयोगिता ओर सहकारिता हो 
जाती है तब वह राजनीतिक विजय चिरस्थायिनी होकर किसी 
विजित देश को सदासवंदा के लिये अपना बना लेती है। 
एक दूरदर्शी लेखक का कथन 'है कि यदि किसी देश को निरं- 
तर दासत्व की ४ंखला में बांधे रखना हो, तो पहले उसका 
इतिहास नष्ट कर देना चाहिए। इसका सबसे सुगम उपाय 
उस देश के वासियों मे अपनी मातृभाषा से अ्रुचि उत्पन्न करके 
विजेता की मपा के प्रति विशेष अनुराग और गाढ़ी ममता 
उत्तन्‍न कर देना है। भारतवष में यही उद्योग किया गया था, 
पर 'मेरे मन कछु और थी कर्ता के मन और!। ईश्वर ने 
भारतेंदु हरिश्चद्र को इस लोक में भेजकर इस प्रवाह को उलठा 
बहा दिया। मातृवापा हिंदी के प्रति विराग के स्थान पर 
अनुराग उत्तन्‍न हो गया । पाश्चात्य शिक्षाप्राप्त लोगों की रुचि 
बदल गई झौर उनमें अपने साहित्यमाडार को सुदर सुदर 
रत्नों से भरने की उत्क्ट कामना उत्तन्न हो गई । 

“भारतेंदु इरिश्चद्र के समय से हिंदीसाहित्य का नया 
यंग शारभ झोता है। इन्होंने जिस अवस्था में हिंदी को 
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पाया वह विल्क्षुण थी। पद्म में जायसी, सूर, तुलसी आदि 
के आस्पानकाव्यों का समय एक प्रकार से बीत चुका था। 
केशव के चलाए हुए नायिकामेद, रस, अलंकार श्रादि को 
लच्य करती हुई स्फुट कविताश्रों के छींटे उड़ रहे थे। गद्य 
प्र मसागर, सिद्दासनत्रत्तीसी श्रोर वैतालपचीसी से ही सतोप करिए 
बेठा था । 

“यद्यपि देश में नए. नए भावों का सचार हो गया था, पर 
दिंदी भाप्रा उनसे दूर थी। लोगों की अ्रभिर्चि बदल चली 
थी, पर हमारे साहित्य पर उसका प्रभाव नहीं पड़ा था। 
शिक्षित लोगों के बिचारों श्रौर व्यापारों ने दूसरा माग तो 
पकढ़ लिया था, पर उनका साहित्य उसी पुराने माग पर था। 
ये लोग समय के साथ स््रय तो कुछ आगे बढ़ शआ्राए थे, पर 
जल्दी में अ्रपने सादित्य को साथ न ले सके। उसका साथ 
छूट गया श्रीर वह उनके कायक्षेत्र से अलग पढ़ गया। 
प्राण: सभी सम्प् जातियों का साहिल विचारों श्रौर व्यापार्ों 
से लगा हुआ चलता है। यह नहीं क्रि उनक्री चिताश्ओं और 
कार्यों का प्रवाह तो एक श्रोर हों और उनके साहित्य का 
प्रवाह दूसरी ओर । फिर यह विचित्र घटना यहाँ कैसे हुई ! 
बात यह है कि जिन लोगों के हृदय में नई शिक्षा के प्रभाव से 
नए विचार उत्यनन्‍्न हो चले थे, जो अ्रपनी श्राँखों से देशफ़ाल 
का परिवर्तन देख रहे थे, उनमें अधिफ्राश तो ऐसे थे जिनका 
कई कारणों से दिदीसादित्य से लगाव छूट सा गया था, 
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और शेष ऐसे थे जिन्हे हिंदीसाहित्य का, मंडल बहुत ही बद्ध: 
*द्लीर परिमित दिखाई देता था तथा जिन्हे नए बिचारों को 
सन्निविष्ट करने के लिये स्थान ही नहीं सूझता था। उस 
समय एक ऐसे साइसी और प्रतिमासंपन्‍न पुरष की आवश्य- 
कता थी जो कौशल से इन बढ़ते हुए विचारों का मेल 
देश के परंपरागत साहित्य से करा देता। बाबू हरिश्चंद्र का 


प्राहुभाव ठीक ऐसे ही समय में हुआ ओर वे यह फाय करने 
मे समथ हुए |”! 


भारतेंदुनी की साहित्यसेवाू्पी सरिता अनेक धघाराश्रों ' 
में प्रवाहित हुई थी। नाठक, आख्यान, काव्य, स्तोन्न, परि- 
हास, इतिहास, माहात्म्य इत्यादि भन्‍न भिन्‍न विषयों पर इनको 
लेखनी परिचालित हुई थी। साधारणतः हम इनकी रचनाओं 
को दो मुख्य भागों में विभक्त कर सकते हैं--पद्चात्मक रचनाएँ 
श्रौर गद्यात्मक रचनाएँ । इन दोनों प्रकार की रचनाओं में हम 
समान रूप से एक व्यापक भाव पाते हैं। चाहे जैसा श्रवसर 
हो और चाहे जिस प्रकार की रचना की आवश्यकता हो, 
भारतेदुनी श्रपने देश को नहीं भूलते, घूमफिरकर इन्हे उसके 
पूव गौरव, वतमान हीन अ्रवस्था और भविष्य का ध्यान श्रा ही 
जाता है श्रौर वे तत्सबंधी अपने दृदयोद्वारों को रोक नहीं 
सकते | जिस समय भारतीय सेना के मिस्र में विजय प्राप्त 
करने का समाचार इस देश में पहुँचा, काशी में इस उपलक्ष 
में बढ़ा श्रानंद मनाया गया। भारतेंदुन्नी ने उस अवसर पर 


( ऐ११४१ ) 


४ विजयिनी विजय वैजयंती” शीषक कविता लिखकर अपना 
आनंद प्रकट किया था। बुद्ध की घटना फा इस प्रकार साधा- 
रण घर्णान फरते हुए-- 
त्तड़ित तार फे द्वार मिल्‍यो सुभ समाचार घह-- 
भारतझैना कियो घोर संग्राम मिश्र महँ। 
जेनरल मकफरसन अगदिक जे सेनापतिसन । 
तिन ले भारतसैन कियो भारी श्रति ही रन | 
बोलि' भारती सैन दई श्रायसु उछढि घाओ्रो।« ' 
ग्रभियानी श्ररत्री जेगहि षेगहि पहटि लाश । 
सुनि 'के सबहि परम चीरता प्राज' दिखाई। 
सन्ुगनन सो सम्मुख भारी करो ल्राई।' 
छिन में सच भगाह यद्यो श्ररवी पासा कहँ। 
तीन सहस रनबीर फरे बंघुआआ ससर महँ। 
क्रारझगन की नाम श्राज्चु सबही रख लीनो। 
पुनि भारत क्रो सीख जगत मरहँ उन्‍नत कीनो 
जहाँ भारतवर्ष का नाम, श्राषा, गे अपने फो संभाल नहीं 
सके और अपने प्यारे देश के विषय से इस प्रकार कह चले-- 
कित श्र॒जुन कित भीम कित, करन नकुल सहृदेव । 
कित्त घिराद अ्रभिसन्यु कित, द्रुपद़ सर्य नरदेव ॥ 
प्राचीन गौरव का स्सरण करते ही उन्हे वत्तमान दीन 


प्रवस्था का भी स्मरण हो श्राता है । हर 
हाथ वहै भारत भ्रुव भारी, सबही विधि ते भई दुखारी । 


नि-- 


( ११४ ) 


यह कहां जां सकता है कि यह विषय ही ऐसा सी कि 
कवि की लेखनी इस प्रकार चंचल हों उठी । पर यही प्रदृत्ति 


९ 


उनके नाथकों में भी देख पडती हैं। भारत-दुदशा, नीलदेवी, 
आँघेग्नगरी आदि रचनाओं में देशहितिषिता के भाव कूंट कूंट: 
कर भरे दैं। भारत-ढुद॒शा के आरंभ में ही वे लिखते दै-: 


रोबहु सब मिलिके आवहु भीरत भाई । 
हा हा भारखदुदशा ने देखी जाई 
सबके पहिले जेंहि ईश्वर धन बल दीनी । 
सबके पहिले जेदि सेम्य विधाता कीनो । 


सबके पहिले जी रूप रंग रस भीनोी । 
सबके पहले विद्याफल जिन गहि लीनों । 
अरब सबके पीछे सोई परत लखाई। 
हा हा मारतदुदशा ने देखी जाई ॥ 
जहँ भए. शाक्य दृरिचिदद नहुष ययाती ! 
जहें. राम सुधि७ष्ठिर बासुदेव सर्याती । 
जहँ भीम करन अर्जुन की छंठा दिखाती । 
तहँ रही मृढ़ता कलह आओ विद्या राती। 


इसी नाटक के छेठे अक के आस्म में भारतभाग्य सर 
कहलाते ईै--- 


सोवत निसि बैंस गंवाई, जागो जागो रे भाई। 


निरससि की कौन कहै दिन बीत्यो कालराति चलि आई ।' 


देख पग्त नहिं द्वित श्रनदित कछु परे बेरि बस जाई। 


( ११५ ) 


निज उद्धार पंथ नहि सूकत सोस घुनत पछताई। 
अबहूँ चेति पकरि रासख्यो किन जो कछु बची बड़ाई। 
फिरि पछिताए कछु नहिं होहे रहि जैदो मुंह बाई ॥ 
इसके आगे भारत के प्राचीन गोरव का ऐसा सु'दर चित्र 
खींचा गया है जिसे पढ़ते ही रोमांच हो आ्राता है और छद॒य 
देशाभिमान से पूर्ण हो जाता है, पर श्रंत में श्रपनी घतमान 
अवध्था देखकर फवि का यह कह्टना “सोई भारत की श्राज 
थह भर दुरदशा हाय” उसके कज्षोभ, उत्की निराशा श्रौर 
उसकी उद्दिग्चता सूचित करता है। इसी प्रकार नीलदेवी के 
सातवें श्रक मे “सब भांति देव प्रतिकूल होइ एहि नासा” श्रादि 
पक्तियों मे उन्होंने भारतवप की वतमान और भावी श्रवस्था का 
फैसा सच्चा पर साथ ही कितना हृदयबिदारक चित्र श्रकित किया 
है जिसे पढ़कर भारतमाता का कौन ऐसा पुत्र होगा जिसका हृदय 
विचलित म हो उठे और जिसके मुँह से श्रनायास श्राह न निकल 
पड़े ? जब मनुष्य सब शोर से हार जाता है तब उसका 
ध्यान दीनदुखियों के एकमात्र श्राश्नय परमेश्वर की ओर जाता 
है और घह उसकी शरण में जाकर अपने प्राण को प्राथना 
करता है। नोलदेघी के आठवें अक मे यह विनय कितनी छृदयस्पर्शी 


आर द्रावक ऐ-- 
कहाँ करुनानिधि केसब सोए ! 
जागत नेक न यदपि बहुत विधि भारतवासी रोए | 


हक दिन बह हो जब तुम छिन नहिं भारतहित बिसराए। 


( श१६ / 


उत के पसु गज को आरत लखि आतुर प्यादे घाए। 
इक दिन दीन हीन नर के हित तुम दुख सुनि अकुलाई | 
अपनी संपत्ति जानि इनहि तुम रहो दुरंतहि थाई। 
प्रलककाल सम जोन खुदरसन  असुर-प्रान-संहारी ) 
ताकी घार भई अब कुतित हमरी बेर सुरारी। 
दुए जबवन बरवर ठुब संतति घास साग सम काट ) 
एक एक दिन सहस सहस नर सीस, काटि भुव पाठ, 
हो अनाथ आरत कुलविघवा बिलपहिं दीन दुखारी। 
बल करि दासी तिनहिं बनावहिं ठुम नहिं लजत खरारी । 
कहाँ गए. सब शास्त्र कहा जिन भारी महिमा गाई। 
मक्ततछल करुनानिधि तुम कहँ गायो बहुत बनाई। 
दाय सुनत नहिं. निठुर भए. क्‍यों परम , दयाल -कहाई ! 
सब्र ब्रिधि बूढड़त लखि निज देसईदिं लेहु न अबहूँ, बचाई ॥| 
इस नाटक के सबंध में भी वही आपति खड़ी की जा 
सकती है जो 'विजयिनी विजय वैजय॑ंती” में हो सकती है, पर 
आ गार-रस-पू्ण “कपू रमंजरी” के प्रशस्तिवाक्य को देखिए-- 
उन्नत चित हो आय परस्पर प्रीति बढ़ाबें। 
कपट नेह तत्ि सहज सत्य व्यौहार चलाव॑। 
छव॒न ससरमजात्‌ दोपगन इनसों छूटें। 
सब मुपथ पथ चलें नितद्धि सुख सफति लूठे। 
तजि विविध देवरति कममति एक भक्ति पथ सब गर्ह । 
हिय भोगवती सम गुप्त हरि प्रम घार नितही बहें॥ 


) 


९ ९९७ ) 

इसी 'प्रकार सत्य हरिश्चढ्र ? का प्रशत्ति 'वाक्ष्य है, जिसका 
उपयोग फविबचन' छुपा के सिद्धांत बाकय सें फिया गया है 
ऐसे ही और भी अनेक उदाहरण उपस्थित किए जा सकते हैं । 
ओर तो और, प्रवोधिनी एफांदशों पर थब्ग्वान्‌ 'को जगाने फे 
लिये “जागो सणलरूप सफल क्र+जन रखवारे” 'कहते हुए. भी 
उन्हे घाश्तभूमि का स्मरण हो श्राता है और पे यहाँ फे 
श्ाचीन भौरष' फ्री बातें फहते कहते सगवालर से बह प्राथना किए 
बिना नही रह सकते-- 

जागो हों बलि गई विलंब न तमिक छमावहु। 

चक्र सुदर्सस हाथ घारि रिप्रु खारि मिराबहु। 

थामहु थिर, करि राज, छुत्र सिर झटल फिराबहु। 

मूरखला दीनता ,कृपा करि थघेम नसाषहु। 
शुन विद्ञा घम्त बल मान बहु सर्च प्रजा सिलिकै लहै। 
जय राज राज महराज की ,श्रार्नेद म्रों सब ही फहे॥| 

सब देसन की कला सिमिटिके इतनी श्राषै । 

कर राजा नहिं छेह प्रजन पे हेत धढ़ावै।। 

गाय दूध बहु देहिं तिनाई फोऊ मे नखावे। 

द्विजनगन श्रास्तिक होहिं मेघ सुभ जल घरसाबे॥ 
त्जि छुद्र बासना नर सब्र 'निज उल्लाह उन्नति फरहि। 
कहि कृष्ण राधिकानाथ जय हमहूँ जिय आनंद भरहिं॥ 

सारराश यह कि भारतंदु हरिश्चद्र के हृदय में सब श्रव- 
सरों, सब श्रवरथाश्नों और सव फालों पर श्रपने देश की स्मृति 


| 


[( १शथ ) 


जाग्रत ही उठती थी और वे उसी की भलाई की कामना निर* 
तर करते रहते थे। इसी देशभक्ति के भाव से प्रेरित, होकर 
ये सब कार्यो में प्रद्त होते थे। यह उनका जोवनव्यापी 
भाव और ब्येव था। हमारी समझ में भारतेंदुनी की इतनी 
महत्ता इसलिये नहीं मानी जानी चाहिए कि वे ठल्च कोटि के 
कवि, हिंदी को नया जीवन तथा स्वरूप देनेवाले ग्रादरणीय 
गद्यलेखक, अथवा नाव्य्साहित्व की नींव रखनेवाले नाव्य- 
कार थे, जितनी इस बात के लिये मानी जानी चाहिए कि के 
मारतमूमि की हितचिन्ता में निरत रहकर उसके अश्युद्य की 
सदा कामना करनेवाले, अपने सब्र कार्मों मे, उसी आदर्श 
को सामने रखकर कायज्षेत्र में अक्तीर होनेवाले और उसकी 
सिद्धि के लिये श्रपने आप्कों तथा श्रपना सवस्व उसके लिये 
निछावर कर देनेवाले थये। देशहितैषिता ही उनका मुख्य 
प्रेक माब था, और सब बातें मौझ तथा उसी मुख्य भाव की 
पुष्टि के लिये थीं | 


गारतेंदजी ने ३८ वष और ४ महीने की आशु पाई और 
१६ वफ् की आयु में उनके सावजनिक जीवन का आरंभ 
हुश:। इस हिसाब से के लगभग १८ वर्ष तक अपने देश की 
सेवा तथा अपने उद्देश्य की पूर्ति के लिये कार्य कर सके। 
इस अल्यकाल ही में उन्हेंने जो कुछ झर दिखाया वह 
उनकी स्मृत्ति की सदा बनाए, रखने के लिये आवश्यकता से 
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अ्विक है। उत्त भारत पाश्चात्य सम्पता और पाश्चात्य 


९ श्श्द है 
शिक्षा के प्रवाह में बह चला था, उसमें यह इतना निमझ 
हो चअता था कि उसे फ्रापने वारतविक्र रूप का जान ही न 
रह गया या। इस प्रवाह में उसका थधुराना साहिस्य पीछे 
छूट गया था श्रीर एक्र प्रकार से देश की साधारण स्थिति 
से उसका पंपक कम होता जाता था तथा छसकी भांपां 
कण नए भावों ओर बिचारों को प्रकट फरने मेँ असमथ 
दो रही थी। ऐसी स्थिति से साहित्य फे प्रवाह को देश+- 
काल के प्रमुकूंल परहाकर तेया भाषा को नगर रूप देकर 
अपने देश की, भ्रपने साहिसत्थ फी श्रीर अ्रपनी भाषा की 
उन्होंगे रश्ठा कर ली१ बद्ञदि भारतेहुजी फी साहित्यिक सेधा 
अमूल्य थी पर उसका सहंस्व उसके कारण इतना नहीं है 
'जितना हिंदी भाप्रा को संजीवनी शक्ति देकर उसे देशफाक्ष 
के अनुकूल सामध्ययुक्त बनाने श्रीर देशहितैणिता फे भार्षों 
की श्रपने देशवासियों फे हंदयों में ठ्मए्न करने में था| लहलू- 
जी लाल ने लिप्त भाधा को नया रूप दिया, लफ्टमणरसिंह ले 
पिसे सुधारा, उसको परिमामित शोर घुदर साँचे मे ढालने 
का भ्रय भारतेंदुजी को प्राप्त है। उनके सभय में मी इस बाते 
का मेंगढ़ा चल रहा था क्रि हिंदी उदूमिश्रित हो या नहीं। 
राजा शिवप्रसादजी उदृभिश्रत भाधा के पक्तपाती और उधू 
शैली के प्ृष्ठपोंधक थे। भारतेंदुजी ने इसके विरुद्ध शुद्ध हिंदी 
का पक्ष लिया और उसको नए साँचे में ढालकर एक नथीन 
शेली फ्री स्थापना की॥। उसकी भाषा भे माधुय॑ गुण कफ 


(६ ६२० $/ 
प्रचुग्ता है तथा वह पौढ़ता और परियाजितता से संपन्न है। उन्होंने 
स्वयं॑ लिखा है कि हरिश्चद्र मैगजीनः के 'उऊदय के साथ 
संबरत्‌ १६३० मे हिंदी नए सँंचे में ढली । 


भारतेंडुनी के जीवन का उद्देश्य अपने देश, की उन्नति के 
मार्ग को साफसुथरा और लंबाचौड़ा बनाना था। उन्‍होंने 
इसके कॉटों और कंकड़ों को दूर, किया, उसके दोनों ओर 
सदर सुंदर क्यारियाँ बनाकर उनमे मनोरस फलफूलों के 
उच्च लगाए। इस प्रकार उसे ऐसा सुरम्य बना दिया कि 
भारतवासी उस पर आनंद पूवक चलकर अपनी उन्नति के इष्ट 
स्थान पर पहुँच सके। यद्यपि भारतेंदुजी श्रपने लगाए, हुए; 
बच्चों को फलफूलों से लदा न देख सके, फिर भी हमको यह 
कहने में किसी प्रकार का संकोच नहीं होता कि वे अपने 
जीवन के उद्देश्य मे पूर्णतया सफल हुए। हिंदी भाषा और 
साहिय की जो उन्‍नति आज देख पड़ रही, है उसके मूल 
कारण मारतेंदुजी हैं और उन्हे ही इस उन्नति के वीज को 
आरोपित करने का श्रय प्राप्त है। यदि वे उसकी भावी उन्नति 
का मार्ग परिष्कृत न करते, उसे सुरुय न बनाते, तो श्रब तक 
उसका अस्तित्व हो लुप हो जाता और साथ ही देश के रूप- 
रंग में ऐसा परिवत्त न हो जाता कि वह कठिनता से पहचाना 
जा सकता। उन्होंने अपने अ्रध्यवसाय से, अपने स्वार्यत्याग 
से, अपनी प्रतिमा से, अपनी देशहितेंपिता से, अपने स्वस्थ को 
श्राहुति देकर उसे स्थायी रूप दे दिया और उसे अंधकूष में 


(0३६ .) 
गिरने से बचा लिया। इस भारतीय शआ्राकाश के चरद्रमा को 
अ्रस्त हुए श्राज ४२ वष हो चुके पर उसकी यशच द्विका ज्यों 
की त्यों चारों श्रोर अ्रब॒ तक छिटक रही है ओर जब तक इस 
भारतभूमि में हिंदीमापा, ढिंदीसाहित्य और हिंदीमाषामभापियों 
का नाम रहेगा तब तक यह चरद्रिका भी नित्य नई उज्ज्व- 
लंता से छिटककर भारतीय इतिद्वास को उज्यल और हिंदी- 
साहित्यसेवियों के मार्ग को प्रकाशित कर उन्हे उत्साहित 
करती रहेगी--- 
जब लौ भारतभूमि मध्य आरजकुल बासा। 
जब ॒ लौं आरजघम माँहि, आरज विश्वासा। 
जब लौ गुन आगरी नागरी श्रारज बानी | 
जब लौं आरजबानी के आरज श्रभिमानी | 
तब लौ यह तुम्हरों नाम थिर चिरजीवबी रहिहैश्नटल | 
नित च द सूर पम सुमिरिहें, हरिच दहु सज्जन सकल | 
[ श्रीधर पाठक | 


त्श्ञ है 
मु 
[ महाराज-कुमार रखुतीर सिद्द ] 
मनुध्य को स्वयं पर गव है। वह स्वयं को जगदीश को 


थ्रत्युत्तम तथा सर्वश्रेष्ठ कंति समझता है। वह अपने व्यक्तित्व 
को चिस्स्थायी बनाया चाहता है। मनुष्यजाति का इतिहास 


क्या है ? उसके सारे प्रयत्नों का केवल्ल एक ही उद्देश्य है। 
चिरकाल से मनुष्य यही प्रयक्न कर रहा है कि किसी प्रकार 
धघह उस शअ्रप्राप्प अमृत को प्राप्त करे, जिसे पीकर घह श्रमर 
हो जाय | किंतु श्रमी तक उस श्रमृत का पता नहीं लगा। 
यही कारण है कि जब मनुष्य को प्रतिदिन निकटठ्तभ श्राती 
हुई रहस्यपूर्ण मृत्यु की याद श्रा जाती है तथ उसका हृदय 
तड़पने लगता है। भविष्य में आतनेषाले श्रंत के तथा उसके 
अनंतर अपने व्यक्तित्व के हो नहीं, सघश्व के विनष्ठ द्वोने के 
विचारमात्र से ही मनुष्य का सारा शरीर सिहर उठता है। 
मनुष्य चाहता है कि किसी प्रकार धह इस अ्रप्रिय सध््य को 
भूल जाय श्रीर उसे ही भुलाने के लिये, श्रपनी स्क्षति से, अ्रपने 
मस्तिप्फ से उसे निकाल बाहर करने ही के लिये, कई बार 
मनुष्य झुखसागर में मग्न होने की चेष्टा करता है। कई 
व्यक्तियों का हृदय तो इस विचारमात् से ही घिकल हो उठता 
हैं कि समय के उस भयानक प्रत्राह में वे स्वयं ही नहीं, किंतु 


( १२३ ) 


उनकी समग्र वस्तुएं, स्मृतियाँ, स्पृतिचिन्ह आदि समग्र कुछ बह' 
जायेंगे; इस ससार पे तब उनके सासारिक जीवन का चिह्न 
सान्न भी न रहेगा और उनको याद करनेवाला भी कोई न 
मिल्लेगा। ऐसे मनुष्य इस भौतिक ससार में अपनी स्मृतियाँ-- 
श्रसिट रुव्ृतियाँ - छोड़ जाने को विकल हो उठते हैं। वे जानते 
है कि उनका अत अवश्य॑ंभावी है, कितु सोचते हैं कि सभव 
है उनकी स्फृतियाँ ससार में रह जायें। पिरेमिड, स्फिक, 
बडे बडे मकबरे, कीतिस्तंभ, कीलियाँ, विजयद्वार, विजयतोरण 
श्रादि कृतियाँ मनुष्य की इसी इच्छा के फल हैं। एक तरह 
से देखा जाय तो इतिहास भी, अपनी स्मृति को चिरस्थायी 
बनाने को मानवीय इच्छा का एक प्रयत्न है। यों अपनी 
स्मृति को चिएसथायी बनाने के लिये मनुष्य ने भिन्‍न भिन्‍न 
प्रयत्न किए,, क्रिसी ने एक मार्ग का अवलंबन किया, किसी ने 
दूसरे का। कई एक विफल हुए, श्रनेक्रों के ऐसे प्रय॑त्नों का 
श्राज मानवसंमाज की स्मृति पर चिन्ह तक विद्यमान नहीं है। 
घहुतों के ऐसे प्रयत्नों के खड॒हर आज भी सारे संसार में यत्र- 
तत्र दिखाई देते हैं। वे आ्राज भी भूक भाव से मनुष्य की इस 
इच्छा को देखकर हँसते हैं तथा रोते हैं | मनुष्य की विफलता 
पर तथा अपनी दुदंशा पर वे आँसू गिराते हैं। परत यह 
देखकर कि अभी तक मनुष्य अपनी पिफलता को नहीं जान 
पाया, अभी तक उसकी वही इच्छा, उसकी वह आ्राशा उसका 
पीछा नहीं छोड़ती है। मनुष्य अभी तक उन्हीं के च'गुल में फंसा 


( १२४ ) 

हुआ है | वे मुक भाव से मनुष्य की इस अदूसुत मगतृष्णा पर 
विज्ञित कर देनेवाला अदृद्यास करते हैँ । ' 

परंतु मनुष्य का सस्तिष्क विधाता कौ एक श्रद्वितीय कृति 
&। यद्यपि समय के सामने किसी की नहीं चलती, तथापि 
कई एक मस्तिष्कों ने ऐसी खूबी से काम किया है, उन्होंने 
ऐसी चालें चली हैं कि वे समय के उस प्रलयकारी भीषण 
प्रभाव को रोकने में समर्थ हुए, हैं। उन्होंने समय को अचुपम 
सौंदर्य के भ्रदश्य पाश मे बाँध डाला, उसे अपनी कृतियों की 
श्रमोखी छुटा दिखाकर छुमाया है; यों उसे भ्ुलावा देकर कई 
बार मनुष्य अपनी स्मृति को ही नहीं किंतु श्रपने भावों के 
स्मारकों को भी चिरस्थायी बना सका है। ताजमहल भो 
मानवभस्तिष्क की ऐसी ही अद्वितीय सफलता का एक अद्‌- 
भुत उदाहरण है। 

८ १4 हर ५ 

वह अंधकारमयी रात्रि थी। सारे विश्व पर घोर अंध- 
कार छाया हुआ था तो भी जग सोया न था। ससार के 
ताज, भारतीय साम्राज्य का वह सितारा, भारतसम्राद के 
दृदयकुम॒ुद का वह चाँद आ्राज सर्वदा के लिये नष्ट होने को 
था। शिशु को जन्म देने मे माता की जान पर था बनी 
थी। अंतिम घढ़ियाँ थीं उन सुखमय दिनों का, प्रेम तथा 
सुख से पू्ण छलकते हुए उस काल का अब अत होनेवाला था । 
संसार कितना श्रचिरस्थायी है । 
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वह टिमटिमाता हुआ दीपक, भारत सम्राद्‌ के स्नेह का 
वह जलता हुआ चिराग, बुक रहा था। अब भी स्नेह बहुत 
था, क्रिठ अकाल काल का मोंका आया | वह मिलमिलाती हुई लौ 
उसे सहंन नहीं कर सकी | धीरे धीरे प्रकाश कम हो रहा था; दुर्दिन 
की काली घटाएँ उस अँधेरी रात्रि के अघकार को अधिक के लिमा- 
मय बना रही थीं; श्राशाप्रकाश की अ्रतिम ज्योति रेखाएं निराशा 
के उस अधकार' में बिलीन हो रही थीं। ओर तब, . सब अ्रैधरा ही 
अधर। था | है ह 

इस सासारिक यात्रा की अपनी सहचरी प्राणप्रिया से 
अंतिम भेट करने शाहजहाँ आया। जीवनदीपक बुझ रहा 
था, फिर भी श्रपने प्र मी को, अपने जीवनसवस्व को देखकर पुनः 
एक बार लौ बढ़ो, बुकने से पहले की ज्योति हुई, मुमताज के 
नेत्र खुले | अतिम मिलाप था| उन अ्रंतिम घड़ियों में, उन आँखों 
के द्वारा क्या क्‍या मौनालाप हुआ होगा, उन दोनों प्रमियों के 
हृदयों मे क्रितनी उथलपुथल मची होगी, उसका कौन वणन कर 
सकता है ? प्रमागरिनि से धवकते हुए उन द्वदयों की बाते लेखक 
की यह कठोर लेखनी काली स्याही से पुते ह्ुण मुँह से नहीं 
लिख सकती | द द 

अ्रतिम क्षण थे, सवदा के लिये वियोग हो रहा था, 
देखती श्रांखों शाइजहा का सवस्व छुट रहा था ओर वह 
भारतसम्राट दहृताश हाथ पर हाथ धरे बैठा किस्मत को 
से रहा था। तिंदासनारूढ़ हुए कोई तीन वर्ष भी नहीं बीते 
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थे कि उसकी प्रिवतमा इस लोक से विदा होने की तेयारी कर 
रही थी। शाहजहाँ की समस्त आशाओं पर, उसकी सारी 


उमगों पर, पाला पड रहा था। क्‍या क्‍या आशाएँ थीं, 
क्या क्‍या अरमान थे! जब समय आया, उनके पूण होने 
की श्राशा थी तभी एकाएक शाहजहाँ को उसको जीवन- 
सगिनी ने छोड़ दिया। ज्योंही सुखमदिरा का प्याला श्रोठों 
को लगाया कि वह प्याला गिर पड़ा, चूर चूर दो गया और वह सुख- 
मदिरा मिद्ठी में मिल्ष गई, प्रथ्वीतल में समा गई, सबंदा के लिये 
प्रद्ट् हो गई | 

हाय ! श्रत हो गया, सर्वस्व लुट गया। परम प्रेमी, 
जीवन का एक मात्र साथी सबंदा के लिये छोडकर चल 
बसा । भारत सम्रादशाहजहाँ की प्रयसी, सम्राशी मुमताज* 
महल सदा के लिये इस लोक से बिदा हो गई। शाहजहाँ 
भारत फा सम्राट था, जहाँ का शाह था, परंतु वह भी थपनी 
प्रययी को जाने से नहीं रोक सका। दाशनिक कहते हैं, 
जीवन एक बुदबुदा है, भ्रमण करती हुई श्ात्मा के ठहरने की 
एक घमशाला मात्र है। वे यह भी कहते है कि इस जीवन 
फा सग॒ तथा वियोग क्या है, एक प्रवाह मे साथ बहते हुए 
लकड़ी के टुकड़ों के साथ तथा बिलग होने के समान है। 
परतु क्‍या ये विचार एक संतत्त हृदय का शात कर सकते है ? 
क्या ये भावनाएं चिरकाल की विरहाग्नि मे जलते हुए, छृदय 
को सातलना प्रदान कर सकती हैं! सांसारिक जीवन की 
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व्यथाशं से दूर बेठा हुआ, सांसारिक जीवनमंत्राम का एक 
तदस्थ दशक भले, ही कुछ भी कहे, किंतु जीवन के इस भं,परा 
स्राम में युद्ध करते हुए, साधारिक घटनाओं के कठोर थपेडे 
खाते हुए, ह्ृदयों की क्या दशा होती है, वह ए.क भरुक्तमोगी हो कह 
सकता है। 
अं > >< | 

यह चली गई, सवंदा के लिये चली गई। शअ्रपने रोते 
हुए प्रेमी को, अपने जीवनसर्यस्व को, श्रपने बिलखते हुए प्यारे 
बच्चों को तथा समग्र दुल्ली संतार को छोड़कर, उस अंधियारी 
रात में न जाने वह कहाँ चली गई | चिरकाल का वियोग था । 
शाहजहाँ की श्रांख से एक श्रॉँतू ढलका, उस सतप्त हृदय से एक 
श्राह निकली | 

वह सुदर शरीर ए्थ्वी की मेंट हो गया; अगर कुछ शेष रहा तो 
उसकी वह सुखप्रद स्मृति तथा उस स्मृति पर, उसके उस ६चिरवियोग 
पर, थ्राहँ तथा आँसू | संसार लछुट गया श्रोर उसे पता भी न लगा । 
ससार की वह सु दर मूर्ति, रृत्यु के अदृश्य क्रूर हाथों चूण हो गई । 
श्रौर उस मूर्ति के वे भग्नावशेष | जगन्माता पृथ्वी ने उन्हें अपने श्र चल 
में समेट लिया । 

शाइजहाँ के वे श्राँय्‌ तथा वे आहे विफल न हुई । उन 
तप्त आँखों तथा उस धघकते हुए छृदय से निकलकर वें इस 
ब्राह्म जगत्‌ में आए थे। वे भी समय के साथ सद होने 
लगे। समय के ठंढे मोंकों के थपेड़े खाकर उन्होंने एक 


( शैशे८ ) 


ऐसा शुंद्र स्वरूप घारण किया'कि आज भी न' जाने कितने आँसू, 
टलक पढ़ते है और न जाने कितने हृदयों मे हलचल मच जाती है 
अपनी प्रेयसी के वियोग पर बहाएं. गए शाइजंहाँ के वे श्रँसू चिर- 
स्थायी हां गए । आए 39% 09% 4; 

सब कुछ समाप्त हो गया था, किंतु अब भी कुछ आशा 
शेप रहो थी । शाहजहाँ का सबस्व छुट गया था, तो भी उस 
स्तव्ध रात्रि में श्रपनी मृत्यून्पुख प्रियतेमा के- प्रति, उस अ्रंतिस 
मेंट के समय किए. गए अपने प्रण को वह नहीं भूला था | उसने 
सोचा कि श्रपनी प्रयसी की यादगार में, भारत के. ही नहीं 
ससार के, उस ज्ञॉद को उन शुष्क हड्डियों पर ,एक़ ऐसी कब्र 
वनावे की वह .संखार के मकबरों का >त्ाज हो। शाहजहाँ 
को सूझी कि श्रयनी प्रेयसी की स्मृति को तथा उसके प्रति अपने 
अ्गाध शुद्ध प्रम को स्वच्छु, श्वेत स्फटिक के सुचाझ स्वरूप में 


व्यक्त करे | 


धीरे धीरे भारत को उस पवित्र महानदी यमुना के तट 
पर एक मकबरा घनने लगा। पहले. लाल पत्थर का एक चबू- 
तरा खनथाया गया, उस पर रुफेद सगसरभसर का ऊँचा चबूतरा 
निर्माण किया गया, जिसके चारों कोनों पर चार मीनार बनाए 
गए जो चेतार के तार से, चारों दिशाश्रों में उस सम्नाशी की 
मृत्यु का समाचार सुना रहे हैं तथा उसका यशोगान करतें 
है। मध्य में शने: शनै; मकबरा उठा। यह संकबरा भी उसे 
श्वेत वर्शवाली सम्नानी फे समान श्वेत तथा उसो के समान 


( शश६ ) 

सोदय में श्रनुपम तथा अद्वितीय था। अ्रत में उस मकबरे को 
एक अतीव सु दर किंतु महान गुबज का ताज पहनाया गया | 

पाठकों | उस सुदर मम्बरे का वन पार्थिव जिंहा नहीं 
कर सकती, फिर वेचारी जढ़ लेखनी का क्या कहना ? अनेक 
शताब्दियाँ बीत गई, भारत में श्रनेकानेक साम्राज्यों का 
उत्थान और पतन हुश्रा। भारत की वह सुर कला तथा 
महान्‌ समाधि के निर्माणकर्ता भी समय के इस अनंत भभ में 
न जाने कहाँ विलीन हो गए, परंतु आज भी वह मकबरा खड़ा 
हुआ, अपने सौंदय से ससार को लुभा रहा है। वह शाह- 
जहाँ की उस महान्‌ साधना का, श्रपनी प्रेमिका के प्रति अनन्य 
तथा अ्रगाध प्रम का, फल दे । वह कितना सुदर है ? आँखे 
ही देख सकती हैं, दृदय ही उसकी सुदरता का श्रनुभव कर 
सकता है। ससार उसकी सु'दरता क्रो देखकर स्तव्घ है। 
शाहजहाँ ने प्रपनी श्रता प्रियतमा क्री समाधि पर शअ्रपने प्रम 
फी श्रेजलि श्रपण की तथा भारत ने अपने महान शिल्पकारों 
श्रोौर चतुर कारीगरों के हाथों शुद्ध प्रम की इस अचुपम और 
ग्रद्चितीव समाधि को निर्माण करवाकर पवित्र प्रम की बेदी पर 
जो अप्रर्व भ्रद्धाजलि अर्दित की उसका लानी इस भूतल पर 


खोजे नहीं मिलता | 
है ् कर 4 
बरसों के परिश्रम के बाद श्रंत में मुमताज का वह सकवरा 
पूणा हुआ। शाहजहाँ की वर्षों की खध पूरी हुइु। एक 
नि-+# 


( १३० ) 


महान यज्ञ की पूर्णाहुति हुईैं। जब इस मकबरे के पूण होने 
पर शाहजहाँ पूरे समारोह के साथ उसे देखने गया होगा, 
आगरे के लिये वह दिन कितना गौरवपूण हुआ होगा। इति- 
हासकारों ने उस दिन का-भारत की ही नहीं, संसार को 
शिल्पकला के इतिहास के उस महान्‌ दिवस का--वर्णन कहीं 
नहीं किया है। कितने सहख नरनारी आबालदुद्ध उस दिन 
उस अपूर्व मकबरे के--संसार की उस महान कृति के- दशनाथ 
एकत्र हुए होंगे ?े उस दिन सकबरे को देखकर भिन्‍न भिन्न 
दशकों के हृदयो मे कितने विभिन्‍न भाव उत्पन्न हुए होंगे ? 
किसी को इस महान्‌ कृति की पूर्ति पर हृष् हुआ होगा, किसी 
ने यह देखकर गौरव का अनुभव किया होगा कि उनके देश 
में एक ऐसी वस्तु का निर्माण हुआ है, जिसकी तुलना करने 
के लिये ससार में कदाचित्‌ ही दुसरी कोई वस्तु मिले, कई 
एक उस मकबरे की छवि को देखकर मुग्ध हो गए होंगे, न 
जाने कितने चित्रकार उस सुदर कति को अंकित करने के लिये 
ही दौड़ पड़े होंगे, न जाने कितने कवियों के मस्तिष्कों मे क्‍या 
क्या श्रनोखी सूर्क पैदा हुई होंगी । 

परतु सब दशकों में से एक दशक ऐसा भी था जिसके हृदय 
में भिन्‍न भिन्‍न विपरीत भावों काथोर युद्ध हुआ था। दो आँखें 
एसी भी थीं जो बाह्य सु दरता का चीरती हुई, एकटक उस कब्र 
पर ठद्दरता थां। वह दशक था शाइजहोाँ, वे आसखें थीं 


शाहजहाँ की श्ॉँखें। जिस समय शाहजह्यँ ने ताज के उस 


( १३११ ) 


श्रद्धितीय दरवाजे पर खढ़े होकर उस समाधि को देखा होगा 
उस समय उसके हृदय की क्या दशा हुई होगी, सो वन 
करना अत्तीवः कठिन है। उसके हृदय मे शाति हुई होगी 
कि वह अ्रपनी प्रियतमा के प्रति किए. गए. अपने प्रण को पूण 
कर सका। उसको गौरव का भी श्रनुभब हो रहा होगा कि 
उसकी प्रियतसा की कब्र--अपनी उस जीवनसगिनी की याद- 
गार--ऐसी बनी कि उसका सानी शायद ही मिले। किंतु उस 
जीवित सुमताज के स्थान पर अपनी जीवनसमिनी की शुष्क 
हड्डियों पर यह क्न्न-वह कल्र कैसी ही सुदर क्यों न हो-- 
पाकर शाहजहाँ के हृदय में जल्नती हुई चिरवियोग की अग्नि 
क्या शात हो गई होगो ? क्या श्वेत सद पत्थर का वह 
सुद्र मकबरा मुमताज का मृत्यु के कारण हुई कमी को पूर्ण कर 
सकता था? मकबरे को देखकर शाहजहाँ की आँखों के 
सम्मुख उसका सारा जीवन, जब मसुमताज के साथ वह सुख- 
पूवंक रहता था, सिनेमा की फिल्‍म के समान दिखाई दिया 
होगा । प्रिययमा मुमताज की स्मृति पर पुनः आँसू ढलके होंगे, 
पुनः सुप्त स्मतियाँ जम उठी होगा और पुनः चोट खाए हुए 


उस हृदय के व पुराने घाव हरे हो गए होंगे। 
४ ए ् 
पाठको ! जब श्राज भी कई एक दशक उस पवित्र समाधि 


को देखकर दो आँसू बहाएं बिना नहीं रह सकते तब आप ही 
स्वयं विचार कर सकते है कि शाहजहाँ की क्‍या दशा हुई 
होगी। अपने जीवन में बहुत कुछ सुख प्राप्त हो चुका था, 


( १२ ) 


और रहेसदे सुख की प्राप्ति होने को थी, उस सुखपू्ण जीवन 
का मध्याह होने ही वाला था कि उस जीवनसूय को ग्रहण लग 
गया और ऐसा लगा कि वह जीवनसूय अस्त होने तर्क असित 
ही रहा | ताजमहल उस असित-तू्य से निकली हुई अद्भुत 
सुदरतापूर्ण तेजोमबी लप्टों का एक घनीमूत उछुदर धुज है, 
उस ग्रसित सूये की एक अनोखी स्मृति है । 
(८ भ््द रथ २५ 

शताब्दियाँ बीत गई'। शाहजहाँ कई बार उस ताज- 
महल को देखकर रोया होगा। मरते समय भी वह ऊसे 
सुंदर सुम्मन ठु्ज में शब्या पर पढ़ा ताजमहल्ल को देख रहा 
था। भर आज भी न जाने कितने मनुष्य उस अद्वितीय 
समाधि के उद्यान मे बैठे घटों उसे निहारा करते हैं। न जाने 
कितने उमर उद्यान में बैठे प्रेमपुवचक जीबन के नष्ट होने की उस 
स्मृति पर, श्रचिरस्थाणी मानवजीवन की उस करुण कथा पर, 
रोते 9ैं। न जाने कितने यात्री दूर दूर देशों से बड़े बडे भय॑- 
कर समुद्र पार कर उस समाधि का देखने के लिये खिंचे चत्ते 
श्राते हैं। वे कितना उम्रगों से आते हें, और उसासे भरते हुए 
ह। चले जाते हैं। कितने दृष्ठ से आते हैं, किंतु दा आँधू, 
चहाकर ही जाते ६। प्रकृति भी प्रति वर्ष चार मास तक इस 
प्रद्ठितीय प्रस के भग होने की कदण स्मृति पर रोती है । 

मलुष्यक्ीवन की, मनुष्य के उस दुश्खपूर्ण जीवन की-+- 
जद मरुष्य की कई बामनाएँ अतृप्त रह जाती है, जहाँ मनुष्य 


(६ १शे३ ) 


के प्रेम के बधन बैँधने भी नहीं पाते कि काल के कराल हाथों 
पड़कर टूट जाते हैं--- मनुष्य के उस कझण जीवन की स्मृति-- 
उसकी अतृम चासनाओं तथा खिजलते हुए प्रेमपुष्य फी वह 
समाधि--गज भी यमुना के तीर पर खड़ी है। शाहजहाँ का 
वह साम्राज्य, उसका वह तंख्तताऊल, उसका पह महान्‌ 
घराना, शाही जमाने का यह गौरव, आज सब कुछ विलीन हो 
गया - समय के कछोर क्ोंकों से पड़कर वे सब आज नष्ट हो 
गए। ताजमहल का वह वैभव, उसमे जड़े हुए थे रत्न भी 
म जाने कहाँ चले गए, किंतु आज भी ताजमहल अश्रपनी 
सूँ दस्ता से समय को लुभाकर उसे भ्रु्ञावा दे रह है ओर यों 
सानवजीबन की 'ठस कदुण कथा को चिरस्थायी बनाए हुए 
है। वैभव से विहीम ताज का वह विघुंर स्वरूप डसे अ्रधिक 
सोहता है । 

अ्राज भी उन सफेद पत्थरों से आवाज श्राती है--«में 
झूला नहीं हूँ? | क्राज भी उन पत्थरों से न जाने किस साग 
से होती हुई पाली की एक दूँद प्रतिवष उस सश्षाश्ञी को 
कन्न पर ठपक पढ़ती है, वे कठोर पत्थर सी प्रतिवष उस सु दर 
सम्ाज्ञी की मृत्यु को याद कर, मनुष्य की इस कदण कथा को 
देख, पिदल जाते है और उन पथरों में से एक आँसू ढलक 
पडता हैं। आज भी यमुना नद्दी को घारसा समाधि को चूमती 
हुईं उस भब्न मानवजावन की कझुण कथा अपने प्रंसी सागर 
को सुनाने के लिये दौड पढ़ती है। आज भी उस 


६ 5१३४: 


भगत हृदय की कथा याद कर कभो कभी यमुना नदी का हँदय« 
प्रदेश उमड पड़ता है और उसके हृदय में सी आँसुओों को 
बाढ़ आ जाती है | 

उन श्वेत पत्थरों से श्रावाज श्राती है--/आज भी मुझे 
उसकी स्मृति है।” आज भी उस खिलते हुए प्र मपुष्प का 
सौरम--उस प्रमपुष्प का जो अकाल में ही डंठल से टूट 
पढ़ा--उन पत्थरों मे रम रहा है। वह टूटा हुआ पुष्प सूख 
गया, उसका भौतिक स्वरूप इस लोक से रह गया, परतु उस 
सुदर पुष्प की ग्रात्मा विलीन हो गई, अनंत में अंतहित हो 
गई। अपने अनंत के पथ पर अग्नसर होती हुई वह आत्मा 
उस रखलित पुष्प को छोड़कर चली गई, केवल पत्थर की उस 
सुंदर किंतु त्यक्त समाधि में उसकी स्मृति विद्यमान है। यों 
शाहजहाँ ने उस निराकार मुत्यु को अक्षय सौदयपूण स्वरूप 
प्रदान किया। मनुष्य के अचिरस्थायी प्रेम को, प्रमाग्नि की 
उस धधकती हुई अग्नि को चिरस्थायी बनाया | 


समाज आर कहंव्यपालन 
[ घाबू गुलावराय ] 
समाज पर मनुष्य की निभरता 


ससार में यदि एक ही मनुष्य होता तो शरीररत्षा के 
अतिरिक्त उसका कुछ भी कत्तव्य न था। शायद शरीररक्षा 
भी कत्तब्य की कोटि से निकल ज।त्ती। जब जीवन फा कुछ 
मूल्य ही न रहा, तब जीवन धारण करना किस प्रकार कत्त व्य 
कहा जा सकता है? कट्टर से कट्टर स्वारथवादो भी समाज 
की स्थिति चाहते ऐैँ। माना, कि हम अकेले रहकर सारे 
हृश्यसंसार के राजा बन जाचे ( ॥(०0797० ०7 ०] ॥ 5प्राए6ए ) 
किंतु जब तक हमारा कोई राजत्व स्वीकार करने को न हो, 
तब तक हम राजा ही कैसे ? जब हम दूसरों को फिसी वस्तु 
फे भोग करने से न रोक सर्के, तब हमारा अ्रधिकार ही क्‍या 
अर्थ रखता है ? उदारचिप्त मनुष्य भी निजन स्थान में कृपण- 
वत्‌ धन फो एकत्र किए बैठा रहेगा। हमारा ऐक्योन्मूख 
ग्रादश भी समाज की प्रपेक्षा रखता है। दो फा ही एकी- 
फारण हो सकता है। भेद में ही अमेद देखा जाता है। श्रकेला 
मनुष्य तो एक है ही। उसके लिये एकता की और जाना 
कत्तब्य न रहेगा। 'सबभूतहिते रता/ होने के लिये सब भूत- 


( १३६ ) 
स्थिति आवश्यक है। हमारे आदर्श की पूर्ति समाज मैं ही 
रहकर हो सकाती है। समष्टि का हितसाधन कर व्यष्दि में 
समष्टि का साव उततन्‍न करना समष्टि से बाहर होकर नहीं हो 
सकता | हमारी पू्ण आत्मप्रतीति, अयनी पृ आत्मा के 
संवध में, जिमका व्यंजन सारे संसार में हो रहा है, समाज 
में रहकर हो सकती है। समाज से पृथक रहकर हस अपने 
श्रादर्श की किस प्रकार पूर्चि कर सकते हैं ? समाज मे हमको 
जो स्थान मिला है, उसके उचित कत्तव्यों का पालन करने से 
हम अपने आदश की पूर्ति कर सकते हैं | 


समाज में व्यक्त की स्थिति और उभरदायित्व 


समाज मे प्रत्येक मनुष्य अ्रपनी दिशेष स्थिति रखता हैं! 
जिस प्रकार किसी मशीन में हर एक पुर्जा मशीम के चलने में 
योग देता है, उसी प्रकार प्रत्येक व्यक्ति को स्वस्थानोचित क्रिया 
करके ससार के निर्विष्न संचालन में योग देना आवश्यक है। 
जैसे एक पुर्ज के खराब होने से सारी मशीन ' खराब होती 
है, वेमे ही एक व्यक्ति के धर्मच्युत होने से सारा समाज पअ्रष्ट 
हो जाता है। घमच्युत होने से यदि केवल व्यक्ति ही की 
ह्रानि होती, तो शायद घर्म का पालन न करंना इतना दोषधपूर्स 
न शोता। किंतु जब एक मलुली सारे तालाब को गंदा कर 
देती हे, तब व्यक्ति का धमंपरायण रहना परमावश्यक हों 
जता टेओर व्यक्ति छा उत्तरदायित्व भी बढ़ जाता है। इसी 


( १३७ ) 
लिये श्रीमद्भगवद्व ता से श्रीकृष्ण भगवान्‌ ने कहा है कि, 'स्वधर्मे 
निधन श्रेय: परधर्मों भयावह; ? यदि अजु न उस समय क्षत्रिय- 
धरम को छोड़कर सनन्‍्यास ग्रहण कर लेता तो बह समाज में 
श्रधर्म फैलानेबाला बन' जाता | अज्ञुन को समभाते हुए. भगवान्‌ 
ने कहा है-- 
(0 स्वधमंमपि चावेक्य न विकपितुमहसि | 
धर्म्यद्धि युद्धा्छ योडन्यत्‌ क्षत्रियस्य मे विद्यते ॥| 
< ८ ५ ८ 
अ्थ चेत्वमिम धम्प सम्राम न करिष्यसि | 
तंतः स्वधर्म कीपि च हिंत्वा पापमवाध्यसि ॥ 
वर्णाअमधरम और कर्राव्य का सापेजत्य 
हमारे देश से वर्णाश्रमधम द्वारा प्रत्येक मनुष्य का कत्तव्य 
पहले से ही निश्चित कर दिया गया है। यह बात कहाँ तक 
निर्विवाद है, इसके लिये हम कुछ न कहकश इतना अवश्य 
कहेगे' कि वर्णा +मंध्रम 'कर्तव्यशासत्र की बहुत सी आवश्य- 
कताओं की 0चि करता है। प्रत्यके वश ओर श्राश्रम के 
# स्वधर्म को देखकर तुमको थराने की कोई आवश्यकता नहीं, 
क्योंकि क्षत्रिय के लिये धार्मिक युद्ध से श्रेष्टटर क्या हो सकता है | 
॑< ५८ हु ओ< 
यदि तुम धार्मिक युद्ध से मुँह मोड़ोगे तो धर्म श्रोर सुझश से हाथ 
धोकर पाप के भागी होगे । 





( शरहे८ ) 


भिन्न भिन्न धर्म होने के कारण सब मनुष्यों का एक सा 
कर्तव्य नहीं रहता। इसका यह अर्थ नहीं कि कत्तव्य का 
आदश्श बदल जाता है, क्रिंठ समाज मे आअदश को पूत्ति के 
भिन्‍न भिन्न साधन होना आवश्यक है। समाज की प्रनेक 
श्रावश्यकताश्रों की पूर्ति के अर्थ भिन्‍न भिन्न प्रकार और रुचि 
के मनुष्य चाहिए। इस कारण उनके कत्त ब्यों में अवश्य 
भेद चाहिए। सबका एक सा कर्तव्य नहीं हो सकता। जा 
त्राक्षण के लिये कत्तब्य है, वह ज्ञत्रिय के लिये अ्रकर्तव्य है | 
सब एक लाठी से नहीं हाँफे जा सकते। समाज में यदि 
सभी लोग मननशोल बन जाये तो उसका चलना कठिन हो 
जाय । वर्शविभाग करके हिंदूधम ने कत्तव्य के सापेक्षत्त्र 
( एछावधाशए 0 ४0705 ) को भल्ी भाँति दिखलाया है। 
श्राभ्ममों के विभाग कर देने से लोगों के कत्त ब्य में बड़ी सुग- 
समता पढ़ गई है। विद्योपा्जन के साथ ही साथ धर्मोपराजन 
नहीं हो सकता और घमोपाजन के साथ मौन व्रत धारण करके 
बन में बैठना नहीं हो सकता। वर्राश्रमधमे के यथोचित 
परिपालन से समाज को श्रच्छी उन्नति हो सकती है। लोक- 
स्ग्रह का भी श्रथ स्थानोचित कर्तव्यों कापालन तथा समाज 
के घम में स्थिति रखना है। समाज में साम्य स्थापित करने 
के अथ किसी काम को कत्तव्यदृष्टि से करना सच्चा निष्कास 
क्गे है श्रौर इसी में सच्ची श्रात्मप्रतीति भी होती है, क्योंकि 
समाज श्रात्मा का ही विक्रास है। अपना स्वार्थ छोड़ सामा- 


5. 


( १३६ ) 

जिक हित के अश्र कर्म करना ्रीकृष्णापणमस्तु” का हो श्रर्थ 
रखता है, क्योंकि मनुष्यममाज ईश्वर की सत्ता का श्रेष्ठ 
व्यजक है | 

आत्मा की सत्ता में विश्वास रखे बिना समाज की स्थिति 
चाहना व्था है | 

समाज में साम्य किस लिये स्थापित करना चाहिए? दस 
प्रश्न का उत्तर देना उन लोगों के लिये, जो समाज में अपनी 
श्रात्मा का प्रकाश देखते हैं, कुछु कठिन नहीं। किंठु जो लोग 
आत्मसत्ता में विश्वास नहीं करते, उनके लिये सामाजिक स्थिति 
था साम्य एक प्रकार का पाखड ही है। समाज की स्थिति 
की चेष्टा किस लिये की जाय / प्रकृतिवादियों की और से यह 
उत्तर मिलेगा, क्रि समाज क्री ही स्थिति में व्यक्ति का पूर्ण लाभ 
है। ठीक है, मनुष्य की चेतना को मस्तिष्क के परमाणुओं 
की क्रियाश्ों का परिणाम माननेवाले लोगों के मत में व्यक्ति की 
स्थिति का मी कोई लाभ नहीं दिखाई पड़ता। मनुष्य इस 
ससार की आकस्मिक क्रियाश्रों का फल है। इस प्रकृति के 
विशेप संघ्रात ( जिसे कि मनुष्य कहते हैं ) के जीवित रहने से क्‍या 
लाभ ९ यदि यह कहा जाय क्रि इस विशेष सघात का मूल्य 
बहुत बढ़ गया है तो ठीक है। क़िंठ वह मूल्य किसके लिये 
है और उसका जाननेवाला कौन है, इसका उत्तर नहीं। 
थह स्पष्ट है, कि श्रास्तितता के दृढ़ आधार पर ही 
कत्त व्यशास्त्र का भव्य भवन बनाया जा सकता है। जब तक 


( श्श८ ) 


मिन्न भिन्न घ्म होने के कारण सब मनुष्यों का एक सा 
कर्तव्य नहीं रहता । इसका यह श्रथ नहीं कि कत्तव्य का 
ग्रादश बदल जाता है, किंतु समाज में आदश की पूर्ति के 
भिन्न भिन्‍न साधन होना श्रावश्यक है। समाज की प्रनेक 
श्रावश्यकताओ्ं की पूर्ति के अथथ भिन्‍न भिन्‍न प्रकार और रुचि 
के मनुष्य चाहिएँ। इस कारण उनके ककत्तव्यों में अवश्य 
भेद चाहिए। सबका एक सा कर्तव्य नहीं हो सकता। जा 
ब्राह्मण के लिये कत्तष्य है, वह क्षत्रिय के लिये अकर्त्त॑व्य है। 
सब एक लाठी से नहीं हाँफ़े जा सकते। समाज में यदि 
सभी लोग मननशील बन जायें तो उसका चलना कठिन हो 
जाय। वशाविभाग करके हिंदूधम ने कत्तव्य के सापेक्षल 
( २०॥०४४४॥ए ० ४7705 ) को भल्री भाँति दिखलाया है। 
श्राश्रमों के विभाग कर देने से लोगों के कत्त ब्य में बड़ी सुग- 
मता पढ़ गई है। विद्योपाजन के साथ ही साथ धर्मोपाजन 
नहीं हो सकता श्रोर घर्मोपाजन के साथ मौन व्रत धारण करके 
बन मे बैठना नहीं हो सकता। वर्णाश्रमप्रमे फे यथोचित 
परिपालन से समाज की श्रच्छी उन्नति हो सकती है। लोक- 
सग्रह का भी अ्रथ स्थानोचित कर्तव्यों का पालन तथा समाज 
के धम में स्थिति रखना है। समाज में साम्य स्थापित करने 
के अथ किसी काम को कत्तव्यद्ष्टि से करना सच्चा निष्काम 


कग है और इसी में सच्ची आत्मप्रतीति भी होती है, क्योंकि 
समाज श्रात्मा का ही विकास है। अपना स्वार्थ छोड़ सामा- 


( १३१६ ) 

जिक हित के अर्थ कर्म करना ओकृष्णापणमस्तु! का ही श्र्थ 
रखता है, क्योंकि मनुष्यममाज ईश्वर की सत्ता का श्रेष्ठ 
व्यजक है | 

आत्मा की सत्ता सें विश्वास रखे बिना समाज की स्थिति 
चाहना बृथा है | 

समाज मे साम्य किस लिये स्थापित करना चाहिए? इस 
प्रश्न का उत्तर देना उन लोगों के लिये, जो समाज में अपनी 
श्रात्मा का प्रकाश देखते हैं, कुछ कठिन नहीं। किंतु जो लोग 
शआत्मसत्ता में विश्वास नहीं करते, उनके लिये सामाजिक स्थिति 
था साम्य एक प्रकार का पाखड ही है। समाज की स्थिति 
की चेष्टा किस लिये की जाय 2 प्रकृतिबादियों की और से यह 
उत्तर मिलेगा, कि समाज की ही स्थिति में व्यक्ति का पूर्ण लाभ 
है। ठीक है, मनुष्य की चेतना को मस्तिष्क के परमाणुओं 
की क्रियाओं का परिणाम माननेवाले लोगों के मत में व्यक्ति की 
स्थिति का मी कोई लाभ नहीं दिखाई पड़ता। मनुष्य इस 
ससार की आकस्मिक क्रियाश्रों का फल है। इस प्रकृति के 
विशेष सप्रात ( जिसे कि मनुष्य कहते हैं ) के जीवित रहने से क्‍या 
लाभ ९ यदि यह कहा जाय कि इस विशेष सघात का मूल्य 
बहुत बढ़ गया है तो ठीक है। किंतु वह मूल्य किसके लिये 
है और उसका जाननेवाला कोन है, ईसका उत्तर नहीं। 
यह स्पष्ट है, कि आस्तिकता के हृढ़ आ्राधार पर ही 
कत्त व्यशास्त्र का भव्य भवन बनाया जा सकता है। जब तक 
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हम आत्ममाव ( ?श5०ाधा।ए ) के विशेष मूल्य को न मानेंगे, 
तब तक हम समार मे मूल्यों के सम्कनेवाले को मानकर 
विज्ञान की सकुचित दृष्टि को विस्तृत न कर सकेगे। जब तक 
हम सारे समाज को एक ही ज्ञानस्वरूप सत्ता (आत्मा) का 
विकास न समसभेंगे, तब तक 'सबमृतहिते रता», समाज में 
साभ्य स्थापित फरना', समाज की स्थिति बनाए रखना”, जीवन 
की मात्रा को बढ़ाना ये सब वाक्य निरथक ही रहेगे |... 


0 कहे५ ५ बच 
हमारे आदर्श ओर सामाजिक संस्थाएं 


(्‌ 


५ 


सामाजिक घिकास और उसकी वतमान स्थिति भी समाज्ञ 
के आध्यात्मिक आ्राधार होने के साक्षी हैं। समाज में इतनी 
खराबी होने पर भी अपने कत्त व्यगालस की स्वतंत्रता है। 
सानसिक श्रादर्श के श्रनचुकूल ही हमारा सामाजिक संस्थान 
भी बसता जा रहा है और हमारे सामाजिक संस्थान के 
अनुसार हमारे कत्तेथ्यसचधी बिचार भी हृढ होते जाते हैं। 
दोनों ही एक दूसरे के आश्रित हैं। हमारे देश के अविभक्त 
कुएुंब, वरणव्यवस्था, श्राश्रमघस, पाठशालाएँ, उत्सव, रीति- 
व्यवहार श्रादि सभी उपनिषदों द्वारा प्रतिपादित एकाध्मबाद 
फो श्रनुकूलता दिखा रहे हैं। हमारे यहाँ के प्रतिभाशाली 
तत्ववेत्ताओों ने स्वतंत्र लेखक होने का गौरव श्रस्वीकार कर 
अपने को टीकाकारों अथवा भाष्यकारों की नीची कोटि में 
रखकर ही अपने जीवन को सफल समझा है। गशहस्थाश्रम 
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के धम ऐसे रखे गए हैं, जिनमे ऐक्यमाव स्वतः ही उत्पन्न होता 
रहें। यह आश्रम बड़ा भारी ककत्त व्यस्थल है। इसी लिये 
इसकी महिमा भी बहुत है। सनु महाराज ने कहा है -- 

यथा वायुं समाश्रित्य वतन्ते सर्व ज॑न्तव; | 

तथा ग्रहस्थमा श्रित्य व्तन्‍्ते सब. आश्रमा; || ३७७ 

यस्मात्त्रयों ए॒प्पाश्नमिणों ज्ञानेनाननेन चान्वहम । 

ग्रेहस्थेनिव धायन्ते तस्माज्य्येष्टाअ्रमो गही ॥ ३।७८ 

फ्र्षयः पितरी देवा भूतान्यतिथयस्तथा । 

अआशासते कुठुम्बिम्यस्तेम्यः काय' विजानतः१ || ३८० 

झौर स्थानों मे भी ग्हस्थाश्रम की भूरि मूरि प्रशंसा की 
गई है-- 

न्यायाजितधनस्तत्वज्ञाननिष्ठो एतिथिप्रियः 

शास््रवित्सत्यवादी च णहस्थो5पि विमुच्यते ॥२ 





-अथ -जिस प्रकार सब जीव जतु वायु का श्राश्रय लेकर जीवन- 
निर्बाह करते हैं, उसी प्रकार इंतर सब आश्रम गहस्थाश्रम के ही सहारे 
बसते है | अन्य तीन आ्रश्रमवाले लोग ग्रहस्थ लोगों से ही अ्रन्न और 
ज्ञान प्राप्त करते है, इसलिये ग्ृंहस्थ आ्राश्रम और अभश्रमों से बड़ा है । 
फ्रापि गितर, देव, जीवधारी आर अतिथि सभी गहस्थाश्रम का सहारा 
लेते हैं । इस ग्रहस्थाश्रमव,ले को इनके प्रति अपना घस जानकर 
आचरण करना चाहिए 

२-न्यायपृवक घन कमानेवाला, आत्मज्ञान मे निष्ठ। रखनेव।ला, 
श्रतिथिसेवा करनेवाला, शासत्र को जाननेवाला ओर निरतर सत्य 
बोलनेवाला णश्हस्थ भी मुक्त दो जाता है । 
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सामन्दं सदन सुताश्व सुधियः कान्‍्ता न दुर्भाषिणी, 

सन्मिञ्ञ॑ सुधनं स्वयोधिति रतिश्चानापरा: सेवकाः । 

अआतिथ्य॑ शिवपूजन प्रतिदिन मिष्टान्नपान गहे, 

साधोः सगमुपासते हिं सतत धन्यों ग्रहस्थाश्रमः ॥# 

यदि गहस्थाश्रम में घन का उपाजन और दान कत्त व्य 
माना गया है, तो ग्रहस्थों का दान स्वीकार करने को ओर 
अ्राश्रम भी बसा दिए गये हैं | यदि रान्‍्यासियों को घर्मोपदेश 
देने का भार दिया गया है, तो उनके उपदेश से लाभ उठाने के 
लिये लोग वतमान हैं। यद्दि ससार की स्थिति बनाए रखना 
और प्रजोत्पादन करके ऋषिऋण चुकाना धम माना गया है, 
तो उसकी पूर्ति के लिये विवाह की सध्था बतमान है। यदि 
देना धम है तो दान के लेनेवाले भी विद्यमान है। यदि समाज 
का रागठन श्रेय माना गया है, तो उसके लिए राज्य और 
साम्राज्य वतंमान हैं। ये सब बातें यह बतलाती हैं कि हमारी 
सामाजिक सासस्‍्थाएँ हमारे आदर्शों के अनुकूल ही बनी हैं और 
इनके द्वारा हमारे आ्राद्शों की मली भाँति पूर्ति होना खभव है। 








क# उस ग्हस्थाश्रम को धन्य है, जहाँ आनददायक ग्रह है, जहाँ 
बुद्धिमान पुत्र हैं, जहाँ सखी कदुमाषिणी नहीं है; जहाँ अच्छे मित्र 
है, खूब धन है, जहाँ श्रयनी स्त्री के प्रति प्र म है, जहाँ नौकर आज्ा- 
कार हैं, जहाँ अतिथिसत्कार होता है, जहाँ ईश्वर का पूजन नित्य 


होता है, मिठाई आदि भोजन रखे रहते हैं और जहाँ निरतर ही 
सजनों का समागम होता रहता है । 
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व्यक्तियों द्वारा यथोचित लाभ न उठाए जाने के कारण बहुत 
सी सस्थाएं बिगड़ भी जाती हैं। हम यह मानते हैं कि किसी 
देश की संस्थाओं का प्रभाव सब मनुष्यों पर एक सा नहीं 
पड़ता, क्योंकि देखा गया है कि जहाँ पर बहुत से विवाह 
करना मना नहीं है, वहाँ पर भी बहुत से लोग एक पत्नीत्रत 
को दृढ़त, पाल रहे हैं। और जहाँ पर क्रि समाज में एक स्त्री 
से अधिक रखने की आज्ञा नहीं, वहाँ पर भी बहुत से लोग इस 
रिवाज से यथीचित लाभ नहीं उठाते। तथापि इसमें कुछ 
सदेह नहीं, कि सामाजिक सँस्‍्थाएँ हमें कत्त व्यपरायण बनाने 
में बड़ी सहायता देती है श्रौर हमारे शआ्रआादर्शां के लिये भौतिक 
ढाँचे की भाँति काम करती हैं। 


सामाजिक संस्थाएं ओर धार्मिक उन्नति 

जिस प्रकार किसी काय को करते करते व्यक्ति का स्वभाव 
बन जाता है, उसी प्रकार सामाजिक संस्थाएँ समाज का स्वभाव 
हैं; श्रौर जिस तरह मनुप्य स्वभाव से जाना जाता है, उसी तरह 
समाज अपनी सस्थाश्रों द्वारा जाना जाता है। यूनान देशीय 
आ्रादर्श वहाँ की सस्थाओ्रों में वर्तमान थे । हमारे देश के वर्णाश्रम- 
धर्म इस बात को क्याही विद्वत्ता से प्रमाणित कर रहे हे कि 
सामाजिक सेस्‍्थाएँ मानवजीवन को कहाँ तक बुराभमला बना 
सकती हैं। कभी ऐशवा भी देखा गया है कि सामाजिक सस्थाएं 
सम|ज के झआ्राद्श के अनुकूल नहीं रहतीं। तभी धर्म का हास 
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होने लगता है, धर्मोद्धार की आवश्यकता पड़ने,लगती है, आवश्य- 


कता के अनुकूल उनका अ्राविर्भाव भी होने लगता है। 
श्रोमद्भागवद्‌गीता में मी कहा हैं -- 


ह । 
यदा यदा हि धर्भस्य ग्लानिभवति भारत॑। 
झ्रभ्युत्थानमघमस्थ, तदात्मान स॒जाम्यहम्‌ || $ 

समाज के आदश को स्पष्ट करना और उससे संस्थाओं 
की सागति करना ही धर्मोद्धारक का मुख्य कत्तव्य होता है। 
यह काय पर्मोद्धारकों के ही बाँटे में नहीं पड़ा, वरन प्रत्येक 
छोटे से छोटा मनुंष्य भी पूरा धर्मोद्धारक है। इसलिये उसका 
कत्त व्य है कि समाज के आदर्शों की, उसके धर्मों की ओर 
संस्थाओं की एकता करके, अपने आदश को समाज के 
आ्रादर्श में मिलाकर और अब्यान्य आदर्शा तथा सप्याओं 
के अनुकूल अपने कर्मों को बनाकर, समाज में अपनी पूण 
श्त्मप्रतीति करे | 


समाज के व्रत का विस्तार 


इस प्रकरण की समाप्ति के पूब समाज की .व्याप्ति पर 
विचार कर लेना आवश्यक है। याद समाज का सकुचित॑ 
श्रथं माना जाय, तो उसकी व्याप्ति किसी विशेष सप्रदाय के 
लोगों से बाहर नहीं जाती, क्रिंतु उसके विस्तार का श्रंत नहीं 
हो सक्रता। घर से लेकर मानवजाति तंक समाज का बेरा 
है। कया हम इस घेरे को और नहीं बढ़ा सकते «क्या 
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पशुपक्षी और कीट्पतगों को भी हम अपने समाज में 
सम्मित्रित कर सफक्षते हैं ? इमके उत्तर में कहा जायगा कि 
जिन जीवों का इतना विकास हुआ है कि वे हमारी गोऐ्ठी में 
सम्मिलित किए जाये, वे उसमें सम्मिलित छए गए हूँ। 
पनुष्यों श्रोर जानवरों का क्‍या कग ९ तमाज फे व्यक्तियों में 
एक दूसरे को सहायता ऐले का पारएपरिक थाघ रहत्ता है। 
मनुष्यों श्रौर पश्ुश्रों मरे पारस्परिक सप्रथ नही हो सकता, 
इसलिपे उन्हें मनुष्यसमाज में स्थान देना श्रंभव है | इरु 
विप्रय में एक श्र बाधा उपस्थित हो सकती है, कि लघाज 
में व्यक्तियों का सबप होता है ण्रौर बहुत से जानवरों में ज्यक्तित्त 
स्पष्ट नहीं दिखाई पढ़ता । इन तीनों बाधाग्ं पर थाड़ा विचार 
फर होना श्रावश्यक है | पिकास फी श्रेणी मे पशुपक्षी अवश्य 
जीचा रथान पाते है, किंतु क्या बह बात उनको हमारी दया, 
अनुकपा झोर सहायता से श्चित रखते के लिये ठीक है? 
यदि विवारधूबक देखा जाय, तो मनुष्य समाज से बिकास 
की कई श्रणियाँ हें। कितु आजकल क्री सम्यता में सबका 
जीवनमूछय बराबर समझा जाता है। सरय मजुष्य के सारने 
पर भी फाँसी होती है और श्ररुम्य जगली यनुष्य, पायल या 
बालक फे मारने पर भो वहीं दड दिया जाता ऐँ। क्या यह 
जीवनसंमान ( रि८9७०९८६४ 07 ॥76 ) मनुष्यसमाज में हा 
संकुच्रित रखना चाहिए ! क्या अपने ब्रिचार में जोवन का 
शग्बला पीछे नहीं हटाई जा सकती £ क्‍या हम उसी जीवन 
नि--१० 
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श्रृंाल। की एक कड़ी नहीं, जिसके कि पशुपक्षी हैं? क्‍या" 
जानवरों को जोबित रहने का वही नेतिक अधिकार नहीं जॉ 
हम लोगों को है ? कया उनका मूल्य उनके समाज में उतना 
ही नहीं जितना कि हमारा मूल्य हमारे समाज में है ? दापत्य 
प्रेम तो कहीं कहीं जानवरों में मनुष्यों के ही बराबर देखा 
गया है। क्‍या पशु, पक्षी, कीट, पत्ग इस विश्व के काय 
विमाग में स्थान नहीं पाते १ क्‍या विकासवाद के मत से जीव- 
घारीमात्र एक कुटुब के नहीं हैं ? पशु, पक्की, कीट, पतंग संसार 
के कायविभाग में अपना अपना काम कर रहे हैं। छक्तों के 
फलवान्‌ होने में पक्षी, कीट, पतण कहाँ तक साहाय्य देते हें, 
यह बात किसी विज्ञ युरुप से छिपी नहीं हे । हम जिन श्र णियों/ 
द्वारा विकास को प्राप्त हुए, अब ऊँचे बनकर उनका तिरस्कार 
करना हमारी उच्चता को शोभा' नहीं देता | दूसरी बाघा पर 
विचार करते हुए हम केवल इतना हो कहेंगे, कि बदले का 
व्यवह्यर कानून की दृष्टि में चाहे आवश्यक हो, किंतु धर्म 
ओर कत्तव्य की दृष्टि से यह बाहर है। कत्त व्यपालन द्वारा 
हमको सद्गुणबद्धि तथा आत्मतुष्टि सरखे मघुरतम फलः 
मिलते हैं | यदि बदले' की रीति से देखा जाय, तो मी मनुष्य 
अ्रपना सिर ऊंचा नहीं कर सकता | पशुओं से मनुष्यजाति' 
का जो उपकार हुआ है, वह हिंसक पशुओं द्वारा पहुँचाई 
हुई हानि से अधिक है। खर, इस बात को जाने दीजिए ।' 
भनुन्यसम्ज' ने हिंसक पशुओ्नों से बदला लेने में कुछ रस्‍्क 
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पहीं छोड़ा। फेवल इतना ही नहीं, बरन्‌ और पशु भी, जो 
भनुष्यजाति की हानि करते हैं, मनुष्य द्वारा उचित दंड पाए 
बिना नहीं रएएते। फिर भजुष्यों फो क्‍या अ्रधिकार है कि वे 
निर्पराध पशुओं को सताये ? वे तो बदला ले पहीं सकते। 
पारध्परिक छपफार का प्रश्न भी एक प्रकार पे नहीं उठता। 
पश्लुसंसार मनुष्य से उपकार नहीं चाहता, वह तो अभयदान 
चाइता है। बह सहायता नहीं चाहता; इतना ही चाहता है, 
कि सनुष्य श्रप्ती एसनेच्छा का थोड़ा वश में रखे। महुष्य 
की उनके प्रति इतनी ही सेवा पर्यात है, कि वह उन्हे जीवित 
रहने दे। वे ऐसी सेवा चाहते है, जैसी कि निषाद ने 
अ्रीरामचद्र फो अपनी सेवा बतलाई थी कि “यह हमार अति 
अड्डि सेवकाई। जेहिं न भूषण घसन चुराई!। तीसरी कठि- 
नाई जो घ्यक्तिता फ्रे विषय में है, पहली कठिनाई से मिलती- 
जुलती है |व्यक्तिता की भी श्रेणी है। माना कि पशुतन्षियों 
की घ्यक्तिता भनुष्य फी भांति रपष्ट नहीं है; ओर मन उसमे 
मर्नुष्य फा था आत्तमभाव ( 7९780॥97६ए ) ही घतमान है; 
किंतु उ्तमें ध्यक्तिता ओर श्रात्ममाव किसी न किसी श्रश से 
है अवश्य । उनकी ज्यक्तिता डस पौधे की सांति है, जो थोड़ा 
ही बढ़कर रह गाया हो। जानवरों सें यदि सनुष्य की सी 
ज्यक्तिता श्रौर आत्ममाव चतमान होता वो, उत अवस्था में, बे 
मनुज्य की घराबरों झा ही दाघा कर सकते थे। ्रिंठु इस 
प्यवस्था से क्‍या बे जीवसदान की भरी श्राशा नहीं रख सकते ! 


(. रैडथ ) 


वे मनुष्य की बराबरी नहीं चाहते, वें मनुष्य को राजनेतिक 
सभाओं के सदस्य नहीं होना चाहते, जिसके लिये उनकी 
मानसिक योग्यता पर विचार किया जाय। वें तो जीवधारी 
हैं, इसी से केवल जीवित रहने का अधिकार चाहते हैं। इन 
सब बातों पर विचार करके हम अपने समाज की सीसा की 
प्राणिमात्र तक बढ़ा दें, तो हम अपनी सच्ची आत्मप्रतीति के 
सच्चे सहायक ही बनेंगे। समाज को इस विस्तृत दृष्टि से 
देखने के लिये हमको अपने आत्मसबंधी विचारों को भी 
विस्तार देना होगा। जैसे जैसे हमारे आत्मसबंधी विचार 
विस्तृत होते जाते हैं, वैसे ही वैसे हमारी आत्मप्रतीति 
का क्षेत्र बढता जाता है। जो लोग अपनी व्यक्तिता में ही 
अपनी आत्मा को सकुचित कर देते है, उनकी आत्मप्रतीति 
स्वाथसाधन में ही होती है। किंतु हम उसे सच्ची श्रात्म- 
प्रतीति नहीं कह सकते । सच्ची आत्मप्रतीति तभी हो सकती 
है, जब हम अपनी आत्मा को पूरा विस्तार देकर सम्रष्टि की 
आत्मा से मिला दे और समष्टि के हित को अपना हित समभे। 
यह वात कठिन नहीं है। बहुत से लोग आत्मकल्याण को 
देश के हितसाधन में देखते हैं, और बहुत से इससे भी आगे 
बढकर अपने हित को साम्राज्य के हित मे मिला देते हैं। कुछ 
ऐसे भी होते है जो मनुप्यमात्र का हित और अपना हिंत एक 
कर देते हैं। इससे भी एक ऊँची श्रेणी प्राश्िमात्र से अपनी 


छठ चर न्ष्ठ श्र को य्छ्र रे द्रा>ः ९५ ! 
ना ऋरनेवानों | है| हिदू घग्द्र्थों ने अधिकतर इसी 
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विध्तृत भाव का उपदेश दिया है। स्मृतिग्र'थों में अ्तिथि- 
सत्कार के साथ जानवरों को भी भाग देना रहस्थों का धर्म 
घतलाया है 'सवभूतहिते रता?, 'जीवेपु दया कुर्वान्ति साधव, 
“निरर: समूतेपु', श्रात्ममत्‌ सबभूतेपु यः पश्यति स घडितः? 
इत्यादि वाकयों द्वारा कत्त व्य को मनुष्यसभाज से बढ़ाकर 
प्राशिमात्र के प्रति कर दिया है। यही पूर्ण आ्रात्मसभाषना 
या प्रात्मप्रतीति है। 


समाज को व्याप्ति बढ़ाने में संभावित 
आपतसियों ओर उनका निराकरण 


कुछ लोग इस इस विस्तृत दृष्टि पर यह शक्रा प्रवश्य उठापेगे 
किजोी लोग श्रपने दृष्टिकोण को इतना विस्तृत कर देंगे, उनको 
कोई भी पदाथ स्पष्टत। न दिखाई पड़ेगा ! जी लोग सबके 
हित थे तपर रहते हैं, थे क्रिसों फे भी द्वितसाधन मे सफल 
नहीं होते । दभी कभी ऐसा भी हाता है, कि निकटवर्तियों 
के छत में प्रीर मनुष्यमात्र के हित मे विरोध पड़ जाता हे; 
आर जिनके प्रति हमारा मुख्य कत्तव्य ऐे, वे हमारी उदारता 
से वचित रह जाते हैं। इसलिये प्राणिमात्र फे छहितसाधन 
की इच्छा न करते हुए समाज के एक परिमित भाग फा ही 


है। यह शका क़ियात्मक है। इस शका 


हितसाधन ध्रय है। 
से हमारे सिद्धात के न्याय्य होने में बाधा नहीं पड़ती । अब 
एस पर कत्तच्यबुद्धि से भी विचार कर लेना चाहिए। इस 
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शंका के उठानैवाले स्वार्थ पर पूतया विजय नहीं प्राप्त कर 
सकते । व्यवहार में स्वार्थ को जीतना कठिन है, किंतठ यह 
बात किसी सिद्धात की सत्यवा में बाधा नहीं डाल सकती ॥ 
इस शक्रा का मृल इस विचार से दे कि उपकारी मनुष्य के 
निकट्वर्ती लोग उसके उपकार से लाभ उडाने के अधिकारी 
हैं। अ्ंगरेनी मे एक लोकोक्ति है कि '(प्रक्या।ए ४9€ह75 ७६ 
॥9008' श्र्थात्‌ दान का आरंभ घर से ही होना चाहिए। 
किंठु इसके ऊपर किसी ने यह सी कहा है (3 4 आ॥0पा06 
70+ ९70 शा67७! अर्थात्‌ उसका अंत घर में ही नहों जाना 
चाहिए | हमारे कहने का यह सतलब नहीं कि घर के लोग 
भुखों मरें और बाहरवालों को घन छुटाया जाय। किंठु 
इनता अवश्य मानना पड़ेगा, कि स्वार्थत्याग, श्रात्यसमपंण 
और उदारता के गुश मनुष्यमात्र के लिये उदारता दिखलाने मे 
बढते हैं; वे निकट्वर्ती लोगों के साथ दिखाने में नहीं बढ़ते | 
निकटवती लोगों के साथ उपकार करने से एक प्रकार का 
उदात्त स्वार्थ लगा रहता है। बराइबिल मेक ईसा मसीह ने 
ढाकुओं द्वारा आहत एक मनुष्य का आख्यान कहते हुए. बत- 
लाया है कि 'तेरा पड़ोसी वहद्दी है, जिसके साथ तू उपकार 
कर सके! जब हम श्रपना स्वार्थ छोड़कर “वसुवैव कुट ब- 
कम! के सिद्धात को मानने लगेंगे, तब समीप और दूर के 
लोग वराबर हो जायेंगे। यह अवश्य मानना पड़ेगा, कि 





# लुक रचित सुसमाचार श्रध्याय १०३०|-३७ । 
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कोई एक भनुष्य सारे विश्व फा ठपकार नहीं कर सक्ता। वह 
अपने निकव्वर्ती ज्लञोगों के साथ ही डपकार करेगा। किंतु 
उपकार करते समष, जिस चुद्धि से काय किया जाग, उसमे 
ही स्वार्थ और पराथ हो जाता है। जब हम फिसी का छप- 
फार रपाभबुद्धि से फरते है, तब हन्न स्वार्थी हँ। किंतु जप 
स्वार्थव्याग कर किसी का उपकार कस्ते हें, तब हस विश्व का ही 
हितसाधन फरते हैं। जिस सनुष्य का हम उपकार करते? हैं, 
चह विश्व का एक शअ्रंग है ञ्लौर श्रग अपी से प्रथफ़ नहीं। जो 
हमारी किसी उँगली पर मरहम लगावे, तो वह हमारे सारे 
शरीर की ही सेवा करता हे। हस उपकार चाहे जिसके साथ 
करें, किंतु हसारी बुद्धि निःस्वाथ होनी चाहिए। बदि हम 
निकय्वर्तों लोगों के साथ उपकार कर रहे हैं, और कोई ऐसा 
ग्वसर झा जाप, कि दूर का भनुष्य हमारी सहायता की 
आवश्यकता रखता हो, श्रौर उठ्को राहमयता पहुचाना संभव 
भी हो श्रौर हम उसकी सहययता न करें, केवल इस विचार 
से कि उस सनुष्य से उमारा कोई सबंध नहीं, तो हमकी विश्व- 
द्वित के विरुद्ध जाना होग। यदि यह कहा जाथ कि देश» 
हित श्रौर मानवजात्ति फे हित में फ्री फभी पिरोध पड़ता है, 
प्रथवा कुदब के हित श्रोर समाज के द्वित में विशेष पढ़ता 
हैं, तो क्‍या ऐसी श्रवस्था मे विस्तृत दृष्टि ही श्रेय है ३ देखा 
गया है कि बहुत से बड़े बड़े श्रादमियों ने देशहित के लिये 
कुटंब के छत को तिलाजलि दी दे। राजकीय श्राईन फो 
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मान मर्यादा रखने के लिये अपने पुत्र या निकटवर्ती कुर्टूलियों 
को प्रणदड तक दिया गया है। अपनी रक्षा कुद्धब की रक्षा 
ते है, कुर्ट्ब की रक्षा देश फी रक्षा से है, देश की रक्षा मानव- 
जाति की रक्षा से है और मानवजातिं की रक्षा विश्व की स्थिति 
में दै। कभी कभी देश और मानवजाति के हित मे जो 
विरोध पड़ा करत है, उसका कारण यह है कि सानवसमाज 
में अभी भिन्‍म मिन्‍न आद्श वर्तमान हैं। जैसे जैसे आदर्शों 
की एकता होती जायगी और जैसे जैसे मनुष्यसमाज एक प्रेम 
सूत्र में देंघता जायगा, वैसे हो वैसे देशभक्ति ओर विश्वप्न स॒ में 
विरोध घटता जायगा। मानवजाति का छक बा साम्राज्य 
बन जायगा, जिसमें पशुपक्षी श्रादि भी अपना उचित स्थान 
पावेंगे। एक नियम में बद्ध होने से विरोध घट जाता है। 
मनुष्यसमाज इस शआदश की और जा रहा है। इस अआदश 
को पूर्ति में योग देना प्रत्येक मनुष्य का धर्म है। एक नियम 
ओर आदश में वद्ध उम्राज में रहकर ही सच्ची आत्मप्रतीति 
को संभावना है। जो इस संभावना को वाश्तविकता में परि- 
णत करने की चेष्टा करते हैं, वे उस चेष्टा में अपनी श्रात्म- 
प्रतीति कर रहे हैं। जब समाज से रहकर और समाज के 
हित से श्रपना हित मिला देने में ही शआ्रात्मप्रतीति की शराशः 


है, तब समाज मे प्रतिष्ठित धर्मों को श्रपने आदर्श में घटाना 
ख्रावश्यक दे | 


चंद्वोट्य 
[ पंडित बालकृष्ण भट्ट ] 

अ्धेशा पाख बीता, उजैला पागख्व ग्राया। पश्चिम की थ्रोर 
तू ड्रबा शोर वक्राकार हँसिया की तरह उसी दिशा में चद्र मा 
दिखलाई पड़ा। मानों ककशा के समान पश्चिम दिशा सूर्य के 
प्रचंड ताप से दुग्बी हो क्रोध में आ इसी हँसिया को लेकर दौड़ 
रही है और यूथ भयभीत हो पाताल में छिपने के लिये जा 
रहा है। श्रव तो पश्चिम और श्राकाश सवंत्र रक्तमय हो गया। 
क्या सचमुच ही इस ककशा ने सूथ का काम तमाम किया 
जिससे रक्त यह निकला, अ्रथवा सूर्य भी क्रर हुआ जिससे 
उसका चेहरा तमतमा गया और उसी की यह रक्त श्राभा दे! 
इस्लाम धर्म के माननेबाले नए चद्र की बहुत बड़ी इज्जत करते 
है; सो क्‍यों?! मालुम होता है इसी लिये कि दिन दिन क्लीण 
होकर नाश को प्राप्त होता हुआ चद्रमा मानों सबक देता है 
कि रमजान में अपने शरीर को इतना सुखाओ्रों कि वह नष्ट हो 
जाय, तब देखो कि उत्तरोत्तर कैसी बुद्धि होती है। अथवा 
यह कालरूपोी श्रोन्नीय ब्राह्मण के नित्य जपने का श्रोंकार महा- 
मंत्र हे; या अधकार गहाराज के हटाने का अकुश है; या विर- 
हिणियों के प्राण कतरने को कंची है; अथवा श्टूगार रस 
से पूर्ण पिटारे के खोलने की कुजी है; या तारामीक्तिकों से 
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गुँथे हार के बीच का यह सुमेर है, अथवा ज॑गम जगत्‌ मात्र को डसने- 
वाले अनंगभुजग के फन पर का.चमकता हुआ मणि है; या निशा- 
नायिका के चेहरे की मुस्कराहट है; या संध्यानारी की कामकेलि के 
समय में उसकी छाती पर लगा हुआ नखज्षत है; अथवा जगज्जेता 
कामदेव का धन्वा है, या तारामोतियों की दो सीपियों में से एक 
सीपी है । 

इसी प्रकार दूज़ से बढते बढ़ते यह चद्र पूणता को पहुँचा । 
यह पूर्नों का पूरा चाँद किसके मन को न माता होगा £ यह 
गोल गोल प्रकाश का पिंड देख भाँति भाँति की कल्पताए' मन 
में उदय होती हे कि क्‍या यह निशाश्रभिसारिका के मुख 
देखने की श्रारसी है, या उसके कान का कुडल अथवा फूल 
है; या रजनीरमणी के लिलार पर बुक्के का सफेद तिलक 
है; अथवा स्वच्छ नीले आकाश में यह चंद्र मानों त्रिनेत्र शिव 
को जटा मे चमकता हुआ कुद के सफेद फूलों का गुच्छा हें | 
कामवल्लभा रति की अटा मे कूजता हुआ यह कबूतर है, अथवा 
अ्राकाशरूपी बाजार में तारारूपी मोतियों का बेचनेवाला 
सोदागर दहै। कूइ की कलियों को विकासित करते, मुगनयनियों 
के मान को समूल उन्मूलित करते, छिटकी हुई चाँदनी से सब 
दिशाओं को घवलित करते, अधकार को निगलते चंद्रमा सीढ़ी 
दर सोढ़ी शिखर के समान आकाशरूपी विशाल पवत के मध्य 
भाग में चढ़ा चला आ रहा है। क्षपा-तम-काड का हटाने- 
वाला यह चरद्रमा ऐसा मालूम होता है मानों आकाश महा- 
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सरोवर में श्वेत कमल खिल रहा है जिसमें बीच बीच जो 
फलंक को कालिमा है सो मानों भौरे गूँन रहे हैं | श्रथवा 
सोदय को अधिष्ठात्री देवी लक्ष्मी के स्नान करने की यह बावड़ी 
है, या कामदेव की कामिनी रति का यह चूना पोता घवल ग्रह 
है, या आकाशगगा के तट पर विहार करनेवाला हस है जो 
सोती हुई कूइयों को जगाने को दूत बनकर आया हैं; या देव- 
नदी आकाशगगा का पुडरीक है, या चाँदरी का अमृतकु ड 
है; श्रथवा श्राकाश मे जो तारे देख पड़ते है वे सब गौएं हैं 
उनके क्ुड में यह रुफेद वैल है; या यह हीरे से जड़ा 
हुआ पूवदिगगना का कणफूल है; या कामदेब के बाणों को 
चोखा करने के लिये शान घरने का सफेद गोल पत्थर है या 
साध्यानायिका के खेलने का गेंद है। इसके उदय से पहले 
सूर्यास्त की किरणों से सब ओर जो ललाई छा गई है सो मानों 
फागुन में इस रसिया चद्र ने दिगगनाओं के साथ फाग खेलने 
में अ्रबीर उड़ाई है, वही सब ओर अआकाश में छाई हुई है। 
अथवा निशायोगिनी ने तार-प्रसून-समूह से कामदेव को 
पूजा कर यावत्‌ कामो जनों को अपने वश में करने के लिये 
छिटकी हुई चाँदनी के बहाने बशीकरण बुक्का उडाया है; श्रथवा 
स्वच्छु नीले जल से भरे आ्राकाशहौदा मे कालमहागणक ने रात 
के नापने को एक घटीयत्र छोड रखा है; अथवा जगद्विजयी 
राजा कामदेव का यह श्वेत छुत्र है; विवोयीमात्र को कासाप्मि 
मे झुलसाने को यह दिनमणि है, कद्प॑सीमतिनी रति देवी 
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की छुप्पेदार कधेनी का टिकड़ा है; या उसी में जडा चमकता 
हुआ सफेद हीरा है; या सब कारीगरों के सरताज आतशबाज 
की बनाई हुई चरखियों का यह एक नमूना है; अथवा महा- 
पथ्रगामी समयराज के रथ के सूथ और चरद्रमारूपी दो पहियों 
मे से यह एक पहिथा है जो चलते चलते घिस गया है। इसी 
से बीच मे कलाई देख पड़ती है; अथवा लोगों की आँखों ओर 
सन को तराबट और शीतलता पहुँचानेवाला यह बडा भारी 
वर्फ का कुड है, इसी से बेदों ने परमेश्वर के विराब्मैमव के 
वर्णन में चद्रमा को मन और नेत्र माना है; या कालखिलाड़ी के 
खेलने का सफेद गेंद है, समुद्र के नीले पानीं मे गिरने से सखने 
पर भी जिसमें कहीं कही नीलिमा बाकी रह गई है; या तारे- 
रूपी मोतीचर के दानों का यह बड़ा भारी पनभेरा लडडु है; 
अथवा लोंगों के शुभाशुभ काम का लेखा लिखने के लिये यह 
विज्ञोर की गोल दबात है; या खड़िया मिट्टी का बडा भारी ढोंका 
है; या कालखिलाड़ी की जेबी घड़ी का डायल है; या रजत का 
कुंड है; या श्राकाश के नीले गुबज में संगमरमर का गोल 
शिखर है। शिशिर और हेमत मे हिम से जो इसकी बदुति 
दव जाती है सो मानों यह तपस्या कर रहा है जिसका फल 
यह चित्रा के सबोग से शोमित हो चैत्र की पूनों के दिन पाबरेगा 


जब इसको द्युति फिर दामिनी सी दमकेगी | इसी से कविकुलशुरू 
कालिदास ने कहा है-- 


“हिमनिमुक्तयोयोंगे चित्रा्ंद्रमसोरिव |” 





कावदा कया हैं ? 
[ पंडित रामचद्र शुक्ल] 

कविता बह साथन है जिसके द्वारा शेप सृष्टि के साथ 
मनुष्य के रागात्मक सबंध की रक्षा और निर्वाह होता है। 
राग से यहाँ शअ्रभिप्राय प्रवृत्ति और निषृत्ति के मृल में रनेवाली 
अ्तःकरणावृक्ति से है। जिस प्रकार निश्चय के लिये प्रमाण 
की ग्रावश्यकता होती है उसी प्रकार प्रद्ृति या निश्चत्ति के लिये 
भी कुछ विपयों का बाह्य मा मानस प्रत्यक्ष अपेक्षित होता है। 
यही हमारे रागों या मनावेगों के- जिन्हे साहित्य में भाव 
कहते हें--विपय हैं। कविता उन मूल शऔ्रौर श्रादिसम मर्नों- 
वृत्तियों का व्यवसाय है जो सजीव सुष्टि के बीच सुपठुख 
की अनुभूति से बिरूप परिणाम द्वाग अ्रत्यत प्राचीन कल्प से 
प्रकट हुई और जिनके सूत्र से शेप सृष्टि के साथ तादात्य का 
अनुभव मनुष्य जाति आदि काल से करती चली श्राई दे | वन, 
पबत, नदी, नाले, निर्भर, व छ।र, पटपर, चढद्धान, नद्यं, णेंता, 
नक्षत्र इत्यादि तो मनुष्य के 


भाड़, पशु, पक्षी, श्रगत आ्राकाश, 
हुरों, हल, भॉयडे, चौपाए 


आअगदिस सहचर हे ही; पर खेत, 
आदि भी कुछ कम पुराने नहीं हैं। इनके द्वारा प्रात्त रागा- 
त्मक संस्कार मानव अ्रतश्करण में दीघ्रपरपरा के कारण मूल 
रूप से बद्र हैं अतः इसके द्वारा जैसा पक्का रसपरिषाक सेमव 


( श्भद ) 


है वैसा कल, कारखाने, गोदाम, स्टेशन, एंजिन, हवाई जहाज 
इत्यादि द्वारा नहीं । 

रागों या वेगम्वरूप ममीबृत्तियों फा सुष्टि कै साथ उचित 
सामजस्य स्थापित करके कविता मानवजीबवन के व्यापकल्व को 
अनुमृति उत्रन्‍्न करने का प्रयास करती है। यँदि इने दरत्तियों 
को समेटकर मनुष्य अपने अ्रत।करण के मूल र।गात्मक अंश को 
ध्ृष्टि से किनारे कर ले तो फिर उसके जड़ हो जाने मे कया सदेह 
है ! यदि वह लहलहाते हुए खेतों और जगलों, हरी घ'स के 
बीच घूम घूंमकर बहते हुए नालों, काली चट्टानों पर चाँदी की 
तरह ढलते हुए भरनों, मंजरियों से लदी हुई अ्रमराइयों, पथपर॑ 
के बीच खडे मंषड़ों को देख क्षण मर लीन न हुआ, यदि कल* 
रव करते हुए पक्षियों के आनदौत्सव में उसने योग न दिया, यर्दि 
खिले हुए. फूंज्ों को देख वह न खिला, यदि सु दर रूप देख॑ पवित्र 
भाव से मुख्य न हुश्रा, यदि दीनदुखी का आत्त नाद सुन न 
पसीना, यदि अना्थों ओर अबलाओों पर अ्रस्याचार होते देख 
क्रोध से न तिलमिलाया, यदि हास्य की अनूठी उक्ति पर न हँसा 
तो उसके जीवन में रह क्‍या गया ? मनुष्य के व्यापार काक्षेत्र 
ज्यों ज्यों जटिल और सघन होता गया त्यों त्यों सृष्टि के साथ 
उसके रागात्मक सबंध के विच्छेद की आशका बढ़ती गई । 
ऐसी स्थिति मे बड़े बड़े कवि ही उसे सँभालते आए हैं | 

जो कुछ अब तक कहा गया उससे यह स्पष्ट है कि सष्टि 
के नाना रथों के साथ मनुष्य की भीतरी रागात्मिका प्रकृति 
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का सामंजस्य ही कविता का लक्ष्य है। वह जिस प्रकार 
प्रेस, क्रोध, करुणा, घृणा आदि मनोवेगों या भावों पर सान 
चढ़ाकर उन्हे तीक्षाए करती है उसी प्रकार जगत्‌ के नाना 
रूपों और व्यापारों के साथ उनका उचित संबगध स्थापित करने 
का भी उद्योग करती हैं | इस बात का निश्चय हो जाने पर 
थे सब मतभेद दूर हो जाते है जो काव्य के नाना लक्षणों और 
विशेपत; रस शआदि के भेदप्रतिगधों के कारण चल पडे हैं। 
ध्वनि सप्रदायवालों का नेयाय्रिक्ों से उलझना, आलेंकारिकों 
का रसप्रतिपादकों से ऋगड़ना एक पतली गली में बहुत से 
लोगों का धक्मधक्का करने के समान है। “वाक्य रसात्मकं 
काव्यम्‌ में कुछ लोगों को जो अव्याप्ति दिखाई पड़ा है वह 
नो भेंदों के कारण। रस के नो भेदों की लीक के भीतर सृष्टि 
फे बहुत थोड़े से अंश के वर्शन के लिये &गार के उद्दीपन 
विभाव के ञ्रतगंत उन्हे थोड़ी छी जगह दिखाई पढ़ी। हमारे 
पिछले खेवे के दिंदी कवियों ने तो उतने ही पर सतोप किया | 
रीति के अनुसार पद ऋव!' के अतगत कुछ इनीगिनी वस्त॒श्रों 
फो लेकर कभी नायिका को हषं से पुलकित करके और कभी 
विरह से विकल करके वे चलते हुए | 

बात यह है कि आरंभ में कहे हुए काव्य के व्यापक 
आादश से जिस समय संस्कृत काव्य च्युत हो चुका था उस 
समय में हिंदीकाव्य अग्रसर हुआ, इससे उसमें सृष्टिवणन का 
व्यापक समावेश न होने पाया। यह कमी केशव की लीक 


(. १-० ) 
पीटसेवाले 'कविंदों' में ही नहीं है, प्रत्युत उनसे पहले के 
वास्तविक काव्य, सहाकाव्य, आस्यथानकाव्य रचनेवाले बडे 
बडे कबियों मे भी पाई जाती है। बाल्मीकि के वर्षा और शरदू 
के बिशद वशन को गो० छुलसीदासजी के वर्णोनों से मिलाने से 
यह बात समझ से थ्रा जायगी | कहाँ-- 
क्वचित्मकाशं क्वचिदप्रकाश 
नमः प्रकीर्णाम्बु घन विभाति | 
०० 8 क 2] ५8 
श्रोर 
व्यामिश्रित सजकदंबपुष्पै- 
नव जल॑ पवतघातुताम्रम्‌ । 
मयूरकेकामिरनुप्रयात 
शैलापगाः शीघ्रतरं॑ वहति | 
श्रौर कहाँ-- 
बरसहिं जलद भूमि नियराए। 
यथा नवहिं बुध विद्या पाए ॥ 
दामिनि दमक रही घन माहीं | 
खल को प्रीति यथा थिर नाहीं | 
कहाँ प्रकृति का वह सयूद्म निरीक्षण कहाँ उदाहरण की 
शोर यह टूटना। बाबाजी की दृष्टि यथा नवहिं बुध विद्या 
पाए! इस उपदेशात्मक वाक्य की ओर अधिक जान पड़ती है, 
वर्तुवणन की ओर कम। भारतेंदु का गगा और यमुना- 
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बशोम अच्छा कहा जाबा है पर वह छी परपराभुक्त और उपम्ता- 
प्रधान है | 

हिंदीवाते चाहे ऐसे घशानों ते अपना संतोष कर लें पर 
जिनकी श्राँखों फे तामने कुमारतमध फो हिमालववर्णशन और 
भेघदूत का नाना-प्रदेशवरणंन नाच रहा था वे स्पष्ट देख सके 
कि प्रति का वह सूछम निरीक्षण आऋंगार के उद्दीपन विभाव 
की दृष्टि से महीं है, शुद्ध वर्शन के निसित्त, एश्य अ्कित करने 
के मिमित है। उष्दोंने रस की नो चालियों के भीतर ऐसे 
शुद्ध वर्शनों के लिये कोई गडढ़ा न पाकर 'रसात्मक वाक्यय! से 
असंतोब प्रकट किया। पर असतोष नाली बनानेवालों फे प्रति 
होना चाहिए था, रस फे सिद्धात के प्रति नहीँ । प्राइतिक दृश्यों 
के बशाल में एक प्रकार का स्स अवश्य है चाहे उसे अनिय- 
चनीय कहिए, चाहे उसकय कोई नस रखिए, चाहे उसे किसी 
शस के सीतर कीजिए | 

कार्य में प्रवृत्ति 

यदि क्रोध, कुणा, दया, प्रस आदि मनोभाव भनुष्य के 
ग्तःकरण से निकल जायें ते वह कुछ भी नही कर सकता | 
कविता हमारे सनोंभावों को उच्छ वसित करके हसारे जीवच 
में एक लया जीवन डात देती है, हम खूटि के सोदर्य को देख 
कर मोहित होने लगते है; कोई अचुचित यर निष्ठुर कास हमें 
असहा होने लगता है; हसें जान पडता है कि हमारा जीवन 

नि १९ 
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कई गुना अधिक दोकर समस्त संसार में व्याप्त हों गया हे 
इस प्रकार कविता की प्रेरणा से कार्य में प्रश्नत्ति बढ़ जाती है । 
केवल विवेचना के परे से हम किसी कार्य में बहुत कम प्रंदूर्त 
होते हैं। केवल ईत बात की जानकर ही हम किसी कोर्म के 
करने या ने करने के लिये प्राय: वैयार नहीं होते कि वह कीर्म 
अच्छा दे या बैरीं, लाभदायक हैं मी हालिकासक । जब उसको 
या उसके परिणाम की कोई ऐसी बात हमारे सामने उपस्थित 
हो जाती हैं जो हमें श्राह्ना३, क्रोध, कंण)णा आदि से विचचलित 
कर देती दे तमी देंगे उस काम को करने या ने करने के लिखें 
प्रस्तुत होते है। केवल बुद्धि हमें काम करने के खियें उत्तेजित 
नहीं करती। कीर्म करने के लिये मनः, ही. हमको उत्साहितः 
करता है। अत: कार्प्रद्कत्ति के लिये मन में वेग का आना 
छावश्यक दै। दि किसी जनसमुद्ययः के बीच कहा जाय 
कि अमुक्त देश त॒ग्हारा इतना हा प्रतिवर्ण, डठा ले जाता है; 
इसी से ठुम्हारे यहाँ अकाल ओर द्यस्ट्रिथ बना. रहे है, तो 
सभव दे कि उक्त पर कुल प्रभात न पडे॥ पर यदि व्यरिद्र् 
ओऔर अकाल का भीषण दृश्य दिखाया' जाय, पेट की ज्वाला से 
जले हुए प्राणियों के अधस्थिपजर कत्पना के संभुख रखे जायूँ 
थ्रीर भूख से तढ़फ्ते छुए बालक के पास बैठी हुई माता का 
थ्रात' स्वर सुनाया जाय तो बहुत से लोग' क्रोध और कठणा से' 
विहल हो उठेंगे और इन बातों को दूर करने का यदि उपाय नहीं 
लो! संकल्प अवश्य करंगे। पहले प्रकार की बात कहना राजन 
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पीतिश का काम है और पिछले प्रकार का दृश्य दिखाना कवि 
फा कत्तंव्य है। मानवहादय पर दोनों से से किसका अधिकार 
अधिक हो सकता है, यंह बतलाने की आवश्यकता नहीं । 


स्वभावसंशी धन 


केविता के द्वारा हमे ससार के सुख, दुःख, आनंद श्रोर 
फक््लेश अआ्रादि यथार्थ रूप से अनुभव कर्ने मे अ्रभ्यस्त होते हैं 
जिससे हुंदय॑ की स्तब्बता हटती है और मनुष्यता आती है। 
किसी लोभी औ्रौर कजूस दुकानदार को देखिए जिसने लोभ के 
वशीभूत हीकर क्रीघ, दया, भक्ति, आत््माभिसान पश्रादि मनो« 
विकारों को दँबा दिया है और संसार के सब खुखों से झुँढ 
भोड़ लिया है। अथवा किसो महाक्रर राजकर्मचारी के पास 
झाइए जिसका छुंदये पत्थर के समान जड़ और कछ्ठोर हो गया 
है, जिसे दूंसरे के दुःख ओर क्लेश का अशुभव स्वप्न मे भी 
नहीं दह्ोता। ऐसा फरने से आपके सन से यह प्रश्न अवश्य 
उठेगा कि क्‍यों इसकी भी कोई दवा है। ऐसे हृदयों को द्ववी- 
भूत करके उन्हें अपने स्वाभाविक धर्म पर लाने का सामथ्य 
काव्य ही में है ॥ कविता ही उस दूकानद्ार की प्रबृत्ति को भौतिक 
झौर आध्यात्मिक खष्टिसांदय की और के जायगी; कविता 
ही उनका ध्यान औरों की आवश्यकल्ाओों को श्रोर श्राकर्षित 
करेगी और उनकी पूर्ति करने की इच्छा उत्तन्न करेगी; कविता 
हो उसे उचित अवसर पर क्रोध, दया, भक्ति, श्रात्माभिमान 
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आदि सिखावेगी। इसी' प्रकार उस राजकर्मचारी के सामने 
कविता ही उसके कार्यों का प्रतितिंब ल्वींचकर रखेगी ओर 
उनकी जबन्वता और भयकरता का आभास दिखलावेगी; तथा 
दैवी किंवा अन्य मनुष्यों द्वारा पहुँचाई हुई पीड़ा ओर क्लेश 
के सूचछ्म से सूद्मम अश को दिखलाकर उसे दवा दिखाले का 
अभ्यास कराएगी | 
घनोरंजन 

प्रायः लोग कहा करते हैं कि काव्य का सुख्य उहँ श्य मनों- 
रंजन है। मेरी समझे में केवल सनोर॑जन उसका साध्य 
नहीं है। कविता पढ़ते समय सनोसुंजन अवश्य होता हें, पर 
उसके उपरात कुछ और भी होता है। मनोरंजन करना! 
कबिता का वह प्रवान शुण हैं जिससे वह मलजुष्य के चित्त 
को अपना प्रभाव जमाने के लिये वश से करिए रहती है, उसे 
इधर उधर जाने नहीं देती | यही कारण है कि नीति और घधर्म- 
सबंदी उपदेश चित्त पर वैसा असर नहीं: कस्ते जैसा कि काव्य 
या उपन्यास से निकली हुई शिक्षा असर करती है ॥ केबल! 
यही कहकर कि “परोपकार करो”, “सदैव सच'ः बोलो”,. 
“चोरी करना मद्रापापर है” हम यह अपशा कदापि नहीं कर 
सकते क्लि कोई अपकारों मनुष्य परोपकारी हो' जायमा, भठा 
सच्चा हो ज्ञावगा और चोर चोरी करना छोड़ देमा। क्योंकि 
पढ़ने। तो' मनुष्य का चित्त ऐसी मूवी शिन्नाए आह करत के 
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लिये उद्चत ही नहीं होता, दूसरे मानवजीवन पर उनका कोई 
प्रभाव श्रक्रि न देखकर घह उनकी कुछ परवा नहीं करता | 
पर कविता श्रपन्ती मन्तोरजक शक्ति के द्वारा पढ़ने वा सुनसे- 
वाले का चित्त उचणने नहीं देती, उसके छुदय फे मम स्थानों 
को स्पश फरती है प्रोर खष्टि थे उक्त कर्मों के स्थान श्रोर 
सबंध की सूचना देकर सानवर्जीवल पर उनके प्रभाव श्रौर 
परिणाम चिस्वृत रूप से अफित फरके दिखलाती है। इद्रासन 
लाली फराने का घचन देकर, हूर और शि्रमा फ्रा लालच 
दिखाकर, यमराज का स्मरण दिलाकर, दोजख फो जलती हुई 
क्राम की धमकी देकर हम बटुधा किसी मनुष्य को सदाचारी और 
फत्तेव्यपरायणश नहीं बना सकते। बात यह है कि इस तरह का 
लालल या घमकी ऐसी है जिससे सनुष्य परिचित नहीं श्रौर जो इतनी 
दूर की है कि उसफी परवा करना सानवप्रकृति के विरुद्ध हे | शदा- 
चार में एक अलौफिक सौदय ओऔर माछुय होता है। श्रतः 
लोगों को सदाचार की ग्रोर पश्राकप्रित करने फा प्रकृत उपाय 
यही है कि उनको उसका सोदर्य श्रौर माधुय दिखाकर छुभाया 
जाय, जिससे वे बिना श्रागा पीछा सोचे मोहित होकर उसकी श्रोर 
डल पढ़ें । 


मन को श्रधुरजित करना श्रोर उसे सुख पहचावा ही परदि 
कविता फा धर्म माना जाय तो कविता भी केवल पिल्लास की 
सामग्री हुईैं। परत क्या हम कह सकते हैं कि बाहमीकि का 
अ्रादि काव्य, कालिदास का सरेघदूत, तुलसीदास का रामचरितत- 
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मानस या सूरदास का सूरसागर विलास की सामग्री है 
यदि इन ग्रंथों से मनोरजन होगा तो चरित्र संशोधन भी अवश्य 
ही होगा। मन लगने से यह सूचित होगा कि मन अब इस 
अवस्था में हो गया है कि उस पर कोई प्रभाव डाला लाव । खेद के 
साथ कहना पडता है कि हिंदी भाषा के अनेक कवियों ने &ंगार रस 
की उन्मादकारिणी उक्तियों से साहित्य को इतना भर दिया है कि 
कविता भी विलास की एक सामग्री समझी जाने लगी है। 
पीछे से तो ओष्मीयचार श्रादि के नुक्से भी कवि लोग तैयार 
ऋरने लगे । 


गरसी के मौसिम के लिये एक कविजी श्राज्ञा करते हैं--- 


सीतल गुलाबजल भरि चहबच्चन से, 

डारि के कमलदल न्हाययथे को धैंसिए | 
कालिदास अंग अंग अगर अतर संग, 

केसर उसीर नीर घनसार घसिष्ट | 
जैठ में गोविंदलाल चंदन के चहलन, 

भरि भरि मोकुल के महलन बसिएट | 

श्रत्॑ शिशिर के मस।ले सुनिए-- 

गुलगुलो गिलमे गलीचा हैं ग्रुनोजन है, 
] चिक हैं चिराके हैं चिरामन की माला हैं | 
कह पदगाकर हैं गजक गजा हू सजी, 

शय्या हें, सुर है, सुराही है, सुप्याला है | 
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शिशिरश के पाला को न ब्यापत कसालो तिर्न्ह, 
जिनके अ्रधीन एते उदित मसाला हैं | 
ऐसी शेंगारिक कविता को कोई विलास को सामग्री ऋ& 
चैठे तो उसका क्या दोप ! साराश यह क्रि कविता का काम 
मनोरजन ही नहीं, कुछ और भी है । 
चरित्रचित्रण छ्वारा जितनी सुगमता से शिक्षा दी जा 
सकती है उत्तनी सुगमता से किसी और उपाय द्वारा नहीं! 


आ्रादि काव्य रामायण में जब हम भगवान्‌ रामचद्र के प्रतिशा* 
पालन, स्त्यतब्रताचरण और पितृर्भाक्त श्रादि की छुटा देखते हैं; 


भरत के स्ोच्च स्वायथंत्याग और सर्चा गपूण सातल्व्रिक चरित्र का 
अलौकिक तेज देखते दे, तब्र हमारा हृदय श्रद्धा, भक्ति और 
ग्राश्चर्य से स्तंभित हो जाता है। इसके विरुद्ध जब हम रावण 
की दुष्टता और उचद्ददता का चित्र देखते हैं तब घमभते हैं क्रि 
दुश्ता क्‍या चीज है ओर उसका प्रभाद श्रौर परिणाम सुष्टि में 
क्या ढे। श्रव देखिए कबिता द्वारा क्रितना उपकार होता है। 
उसका काम भक्ति, श्रद्धा, दया, कझुणा, क्रोध और प्रेम अ्रादि मनो- 
वेगों को त्तीत्र और परिभार्णित करना तथा सृष्टि की वस्तुओं और 
व्यापारों से उनका उचित्त श्रोर उपयुक्त सबध रिथर करना है। 
उच्च आदश 

कविता भनुष्य के हृदय को उन्नत फरती है ओर ऐसे एसे 
उत्कृष्ट और अलौकिक पदार्थों का परिचय कराती है जिनके 
द्वारा यह लोक देवलोक प्रौर मनुष्य देवता हो सकता है। 


( हएृध्द ) 


कविता की आवश्यकता 

क्रविता इतनी प्रयोजनीय वस्ठु हैं कि रासार को सम्य 
और अ्सम्य सभी जातियों में पाई जाती है। चाहे इतिहास 
न हो, विज्ञान न हो, दशन न हो, पर कविता अवश्य होगी! 
इसका क्‍या कारण है बात यह है कि मनुष्य अपने ही व्यापारों 
का ऐसा छना मडल बाँघता चला त्रा रहा है जिसके भीतर 
फंसकर वह शेप झुष्टि के साथ अपने हृदय का संबंध कभी 
कभी नहीं रस सकता; इस बात से मनुष्य की सनुष्यता 
जाती रहने का डर रहता है। अतएव मानुप्री प्रकृति को जाग्रत 
रखने के लिये कविता मनुष्यज्ाति के सग लग गई है। कविता 
यही प्रयत्न करती है कि शेष प्रकृति से मनुष्य की दृष्टि फिरने 
न पावे। जानवरों को इसकी जरूरत नहीं। हमने किसी 
उपन्यास में पढ़ा ऐ कि एक चिढ़चिढ़ा बनिया अपनी सुशीला 
श्रौर परम रूपबती पुत्रवधू को अ्रकारण निकालने को उद्यत 
हुआ। जब उसके पुत्र ने अपनी छी की ओर से कुछ कहा 
तो वहू चिढ़कर बोला--“चल चल ! भोली सूरत पर मरा जाता 
है।” शाह यह केसा अमानुफ्कि वर्ताव है। सासारिक 
बंधर्नों से फेंसकर मनुष्य का छुृदय कभी कभी इतना कठोर और 
कुठित हो जाता है कि उसकी चेतना--उसका मानुप साव-- 
कम हो जाता है। न उसे किसी का रूपमाघधुय देखकर उस 
पर उपकार करने की इच्छा होती है, न उसे किसी दीन- 
दुसिया की पीढ़ा देखकर कझंणा आती है, न उसे अपम्गन« 


( १६६ ) 


धूचक बातें सुनकर क्रोध श्राता है। ऐसे लोगों से यदि क्रिसी लौम- 
हपण श्रत्याचार की बात कही जाय तो, मनुष्य के स्वाभा- 
विकर धर्मानुगार, वे क्रोध या घृणा प्रक्ट करने के स्थान पर रुखाई 
के साथ यही कहेंगे - “जाने दो, हम से क्‍या मतलब “है चलो, 
अपना काम देखो |!” याद रखिए, यह महाभयानक मानसिक रोग 
है। इससे मनुष्य जीते जी मृतवत्‌ हो जाता है | कविता इसी मर्ज 


की दबा है। 
सृष्टिसोंद्य 


कविता सृष्टिसौदय का अनुभव कराती है और मनुष्य को 
सुदर वस्तुश्रों में अनुरक्त ओर कुत्सित वस्तुओं से विरक्त करती 
है | कविता जिस प्रकार विकसित कमल, रमणी के मुख आदि 
का सौदय चित्त में अकित करती है उसी प्रकार ओदायं, वीरता, 
प्याग, दया इत्यादि का सौदय भी दिखाती है । जिस प्रकार वह 
रौरव नरक और गदी गलियों की वीभत्सता दिखाती है उसी 
प्रकार क्ररों की हिंसाइति और दुष्लों की ईष्यां श्रादि की जध- 
न्‍्यता भी। यहीं तक नहीं, जिन दृत्तियों का प्रायः बुरा रूप 
ही हम संसार में देखा करते हैं उनका सुदर रूप भी वह श्रलग 
करके दिखाती है। दशवदननिधनकारी राम के क्राधके 
सौदय पर कौन मोहित न होगा! जो कविता रमणी के 
रूपमाधुय से हमे आह्वादित करती है वही उसके अंतः्करण 
की सुंदरता और कोसलता आदि की मनोहारिणी छाया 


नौ 


( १७० ) 
दिखाकर मुख्ध भी करती है। जिस बकिम की लेखनी ने 
गढ़ के ऊपर बैठी हुई राजकुमारी तिल्ोत्तमा के अंग प्रत्यंग की 
शोभा को अंकित किया है उसी ने आयशा के अँतःकरण की अपूब 
सालिक ज्योति दिखाकर पाठकों का चमत्कृत किया है। बाह्य 
सौंदय॑के अवलोकन से हमारी आत्मा को जिस प्रकार संतोष 
होता है उसी प्रकार मानसिक सौदय से भी। जिस प्रकार 
वन, पवत, नदी, मरने आदि से हम आह्वादित होते हैं 
उसी प्रकार मानसिक अंतःकरण मे प्रेम, स्वाथत्याग, दया, दाक्षिश्य, 
करुणा, भक्ति आदि उदात्त बृत्तियों को प्रतिष्ठित देख हम 
आनंदित होते है। यदि इन दोनों बाह्य और आमभ्यतर सौंदय 
का कह्दीं सवोग दिखाई पड़े तो फिर क्या कहना है! यदि किसी 
अत्यंत सुर पुरुष वा प्रत्य॑त रूपवती स्त्री के रूपमान्र का वशन 
करके हम छोड़ दें तो चित्र अपूर्ण होगा, किंतु यदि हम साथ ही 
हृदय की दृढ़ता श्रोर सत्यप्रियता अ्रथवा कोमलता ओर स्नेह- 
शीलता आदि की भी भलक दिखाएँ तो उस वणन में सजीवता 
रा जायगी | 

बात यह है कि कविता सोदय और सात्विकशीलता या 
कत्तव्यपरायणता में भेद नहीं देखा चाहती। इसी से उत्कर्ष- 
साधन के लिये कवियों ने प्रायः रूपमोंदय और अ्रतःकरण 
के सोदय का मेल कराया है। राम का रूपमाधुय श्ौर 
रावण का विकराल रूप अंतः्करण के प्रतिबिंब मात्र है। बाह्य 
प्रकृति को भी मिला लेने से वर्णन का प्रभाव कभी कभी बहुत 


( ९७१ ) 


बढ़ जाता है। चित्रकूट ऐसे रम्य स्थान में राम और भरत 
ऐसे रूपवानों के रम्प अंतःकरण की छुटा क्या कहना है! 


कविता का दुरुपयोग 
जो लोग स्वार्थवश व्यथ की प्रशंसा और खुशामद करके 


वाणी का दुरुपयोग करते हैं वे सरस्वती का गला घोटते हैं। 
ऐसी तुच्छु बृक्तिवालों को कविता न करनी चाहिए। कविता 
उच्चाशय, उदार और निःस्वाथ हृदय की उपज है। सत्कवि 
मनुष्यमात्र के हृदय में सोदय का प्रवाह बहानेवाला है। उसकी 
दृष्टि में राजा और रक सब समान है। वह उन्हे मनुष्य के 
सिवा और कुछ नहीं समझता। जिस प्रकार महल में रहने- 
धाले बादशाह के वास्तविक्र सदगुणों की वह प्रशसा करता है 
उसी प्रकार भोपड़े मे रहनेवाले किसान के सदूगुणों को भी। 
श्रीमानों के शुभागमन की कविता लिखना और बात बात पर 
उनको बधाई देना सत्फवि का काम नहीं। हाँ, जिसने निःस्वाथ 
होकर और कष्ट सहकर देश और समाज की सेवा की है, दूसरों 
का हिंतसाधन किया है, धरम का पालन किया है ऐसे परो- 
पकारी महात्मा का गुणगान करना उसका कत्तव्य है। 
कविता की भाषा 

मनुष्य स्वभाव ही से प्राचीन पुरुषों और वस्त॒श्नों को श्रद्धा 
की दृष्टि से देखता है| पुराने शब्द हम लोगो को मालूम ही 
रहते हैं | इसी से कबिता में कुछ न कुछ पुराने शब्द श्रा ही 


( १७२ ) 

जाते है उनका थोड़ा बहुत बना रहना अच्छा भी है। ते 
आधुनिक झोर पुरातन कविता के बीच संबंधसूत्र क। कास 
देते हैं। हिंदी मे “राजते है”, “गहते हैं”, “लहते हैं”, 
“सरमाते हैं? आदि प्रयोगों का खडो बोलो तक की कविता 
में बना रहना कोई अ्रचभे की बात नहीं। अगरेजी कविता में 
भी ऐसे शब्दों का अभाव नहीं है जिनका व्यवहार बहुत पुराने 
जमाने से कविता में होता आया हैं। "४४77, '5एछथांग आदि 
शब्द ऐसे ही है। अ्ंगरेजी कविता समझने के लिये इनसे 
परिचित होना पड़ता है। पर ऐसे शब्द बहुत थोड़े आने 
चाहिए, वे मी ऐसे जो भद्द और गर्बाद्व न हों। खड़ी 
बोली में सयुक्त क्रियाएँ बहुत ल'बी होती हैँ जैसे --“लाभ 
करते हैं?, “प्रकाश करते हैं? आदि कविता में इनके स्थान 
पर “लहते हैं?, “प्रकाशते है? कर देने से कोई हानि नहीं। 
पर यह बात इस तरह के सभी शब्दों के लिये ठीक 
नहीं हो सकती । 


कविता में कही गई बात चित्र रूप में हमारे सामने आती 
है, सकेत रूप में नहीं। अतः उसमें गोचर रूपों का ही 
विधान श्रधिकतर होता है | वह ऐसे ही व्यापारों को लेती है 
जो ससार में सबसे अ्रधिक मनुष्यों को सबसे श्रधिक दिखाई 
पड़ते ६ | उससें प्रत्यज्ञ और स्वभावसिद्ध व्यापारसूचक शब्दों 
फो सस्या अधिक रहती है। “समय बीता जाता है” कहने 
की अपेक्षा “समय भागा जाता है”? कहना अधिक काव्य- 


( रै७३ ) 

संमत है । किसी काम से हाथ खींचना, क्रिसो का रुपया खा जाना, 
कोई बात पी जाना, दिन ढलना या डूबना, सन मारना, सन छूना 
शाभा वरण्नां आदि ऐसे ही कविसमयसिद्ध वाक्य हैँ जो 
बोलचाल में थ्रा गए हैं। नीचे कुछ पत्च उदाहरण स्वरूप दिए 
जाते हँ--- 

(क) धन्य भूमि वन पंथ पहारा। | 

जहूँ जहँ नाथ पाँच तुम धारा |--6ुलेसी दास 

(ख) मनहूँ उमगि अंग श्रैंग छबि छलके ।--ठुलसी 

( ग) चूनरि चाद चुई सी परे चढकीली हरी अगिया 
लल॑चावे | 

(घं ) बीथिन मैं ब्रज मे नवेलिन में बेलिम में बमग गे बागन 
मैं बंगरी बसंत है ।--पञ्माकर 

(ड' ) रंग रँग रागन पै, संग ही पंरागन पै, दुँदावन मागन पै, 
बसंत बरसो परे | 

बहुत से ऐसे शब्द हैं जिनसे एंके ही की मैंहीं किंतु कई 
क्रियाशों का एंक ही साथ नोध होता ऐै। ऐसे शब्दों को हम 
मिश्रसकेत कह सकते हैं। किसी मे कहां वहाँ बढ़ा अत्या« 
धार हो रहा है|! इस श्रत्याचार शव्द के अतगत मारना, पीटसा, 
डाटना, डपठना, लूठना पाठना इस्यादि बहुत से व्यापार हो 
ध_कते है अ्रतः अत्याचार! शब्द के सुमने से उन सत व्यापारों 
का एक मिलाजुला अस्पष्द भाव अ्रंतःकरण में आता है, 
फक्पना में किमी पुक व्यापार का स्पष्ट चित्र अकित नहीं 


( १७४ ) 
होते । इससे यह शब्द कविता के डतने काम का नहीं है। 
ऐसे शब्द वैज्ञानिक विषयों में अधिक आते हैं | उनमें से कुछ शब्दे 
तो एक'विलकज्ञ॑रं ही श्रथ देते हैं और परिभाषिक कहलातें है। 
विज्ञानवेत्ता को किसी बात की सध्यता या असत्यता के निशा 
की जल्दी रहती है। इससे वह कई बातों को एक मानकर 
भ्रपना कांम चलाता है; प्रत्येक काम को प्रथक्‌ प्रथक्‌ दृष्टि सें 
नहीं देखता | यही कारण है जो वहं ऐसे शब्द अधिक उ्पव- 
हार कंरता है जिससे कई क्रियाश्रों से धटठित एक ही भाव की 


है। परंतु कविता प्राकृतिक ब्यपारों को 


ग्रथ निकलता 
कल्पना हारां प्रत्यज्ञष कराती है--मानब हृदय पर अंकित करती 
है। अतएव पूर्वोक्त प्रंकांर के शब्द ओधिक लाने से कविता के 
प्रसाद गुण की हानि होती है और व्यक्त किए. गे, भाव हूँदय॑ 
पर श्रच्छी तरह अंकित नहीं हाते। बात यह है कि मानवी 
फल्पना इतनी प्रशस्त नहों कि एक ही बार में कई व्यापार 
उसक्रे द्वारा छुंदय पर स्पष्ट रीति से खचित हो सके। यदि 
फोई ऐसा शब्द प्रयोग में लाया गथा जो कई संयुक्त व्यापारों 
फा बोधक है तो, सभव है, कल्पनाशक्ति क्रिसो एक व्यापार 
फोभी न ग्रहण कर सके; अ्रथवा तदतर्गत कोई ऐसा व्यापार 
प्रदण करे जो रागात्मिका प्रकृति का उद्दीपक न हो। तात्पर्य 
यह कि परिमापिक शब्दों का प्रयोग, तथा ऐसे शब्दों का 
समावेश जो किन्‍्हीं सयुक्त व्यापारों की सूचना देते हैं, कंवितां 
में बालित नहीं | 


( ९७४ ) 


किसी ने “प्रेमफौजदारी” माम की »गाररसविशिष्ट॑ 
एक छोटी सी कविता अदालती कारवाइयों पर घटाकर लिखी 
है और उसे “एकतरफा डिगरी” आदि काबूनी शब्दों से भर 
दिया है। यह उचित नहीं। कविता का उद्देश्य इसके 
सिपदीत व्यवहार से सिद्ध होता ऐै। जब कोई कवि किसी 
दाशनिक सिद्धात को अधिक प्रमावोत्वाइक बनाकर उसे लोगों 
फे चित्त पर शअकित करना चाहता है तब वह जटिल और 
पारिभाषक शब्दों को मिकालकर उसे अ्रधिक प्रत्यक्ष और 
समस्पर्शी रूप देता है। भतृहरि, कबीर, गोस्वामी तुलसीदास 
श्रादि इस बात मैं बहुत निपुण थे। *तृ हरि का एक श्लोक 
लीजिए--- 

तृपा शुष्पत्यास्ये पिबंतिं सलिल स्वाद: सुरभि 

छ्लुध,त्त ; सब्छालीम्कवलयति शाकादिवलितान । 
प्रदोष्ते रागाग्नो सुदढंतरमाश्ल्िध्यति बधू 
प्रतोकारों व्याघेः सुखभिति विपयस्यति जनः ॥ 

भावाथ*-- ।से होने पर स्वादिष्ट श्रौर सुगंधित जलपान, 
भूखे होने पर शाकादि के साथ चावलों का भोजम, श्र 
हृदय मे अनुरागाग्नि के प्रज्वलित होने प॑र प्रियतमा का श्रालि- 
गन करमभेवाले मनुष्य विलक्षण मूख हैं। क्योंकि प्यास आदि 
ध्याधियों की शाति के लिये जलपान आदि प्रतीकारों ही को 
वे सुख समभते है। वे नहीं जानते कि उमका यह उपचार 
बिलकुल ही उल्लरा है। - 


( १७६ ) 


देखिए, यहाँ पर कवि ने कैसे स्व्रामाविके व्यापारों के 
चित्रण द्वारा मनुष्य की सुखदुखविषयक बुद्धि को श्रामकत्ता 
दिखलाई है। 
अगरेजों में भी पोप कवि इस विपय से यहुते सिद्धहस्त॑ 
था | नीचे उसका एक साधारण सिद्गांत लिखा जाता हैं** 
“धृविष्यत्‌ मे बया होनेवाला है, इंस बात॑ की अनभिश्वतां 
एसलिये दी गई है जिसमे सब लोग, श्रातेवाले श्रनिष्ट की शंका से; 
छुप अनिष्ट घटना के पूर्ववर्ती दिनों के शुख को भी म॑ खो बैठे ।” 
एस बीत॑ को पोप कवि ईंस तरह कहँता है -- 
उस बलिपशु को देख झ्ाज जिसका, लू हे नर | 
निज उमंग में रक्त बहाएगा बेदी पर। 
होता उसको ज्ञान कहीं तेरा है जैसा। 
फ्रीडी करता कभी उछुलता फिरता ऐसा? 
ध्रतिम छझुण वक खाता पीता काल काथता। 
इनने को जो हाथ उठा है छसे चाटठता। 
छझागंम का अनजान इेश का परम अश्रनुभ्रह |# 
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९ १७७ ) 

ञअशनिष्ट? शब्द बहुत व्यापक ओर संदिग्ध है, अतः कवि 
छेत्यु ही को सबसे अधिक अ्रनिष्ट वस्तु समझता है। मृत्यु 
फी आशंका से प्राणिमात्र का विच्नलित होना स्वाभाविक है| 
फवि दिखलाता है कि पशु ही मृत्यु सिर पर मनाचते रहते भी 
सुखी रहता है, यहा तक फ़ि वह प्रह्मरकर्तों के हाथ को 
चाटता जाता है, यह एक श्रदखुत श्रौर म्स्पर्शों दृश्य है। 
पूर्वोक्त सिद्धात को यहाँ काव्य का रूप प्राप्त हुआ है | 

एफ ओर साधारण सा उदाहरण लीजिए। “धपुमने उससे 
विवाह किया” यह बहुत हा साधारण वाक्य है। पर “तुमने 
उसका हाथ पकड़ा” यह एक विशेष ग्रथंगर्मित श्रौर फाध्यो- 
चित वाक्य है। 'विपाह शब्द के श्रतर्गत प्रहुत से विधान 
हैँ जिन पर सप्र फोई एक दफे दृष्टि नहीं डाल सकते। झतः 
उससे कोई बात स्पष्ट रूप से कल्पना मे नहीं आ्राती। इस 
फारण एन पिधानों मे से उबसे प्रधान श्औौर र्वाभाविक बात 
जो हाथ पकए़ना है उसे चुनकर कवि झषपने अर्थ को मनुष्य 
के हृत्पट्ल पर रेखाकिता करत है | 

श्र्‌ तिसुखद॒त। 

कबिता की बोली श्रौर साधारण बोली मे बड़ा अंतर है । 
“जुष्फो पक्षस्तिष्ठत्यग्रें” औ्और “नीरसतररिद् विनलसति पुरतः” 
चाली बात हमारी पडितमडली मे बहुत दिन से चली श्राती 
दहे। भावसौदय और नादसौदय दोनों के सथोम से कविता 

नि श्र 


( श७छण ) 


की सृष्टि होती है। श्रुतिकदु मानकर कुछ अचरों का परि- 
त्याग, इत्तविधान और अंत्यानुप्रास का बंधन, इसी नाद- 


सौदय्य के निबाहने के लिये है। बिना इसके कविता करना, 
ग्रथवा इसी को सब्स्थ मानकर कविता करने की कोशिश 


करना, निष्फल है| नादसौदय के साथ भावसौंदय 
भी होना चाहिए | हिंदी के कुछ पुराने कवि इस नाद- 
सोदर्य के इतना पीछे पड़ गए ये कि उनकी अधिकांश कविता 
बिकृत और प्रायः भावशुन्य हो गई है। यह देखकर श्राज 
कल के कुछ समालोचक इतना चिढ़ गए हैं कि ऐसी कविता 
को एकदम निकाल बाहर करना चाहते हैं। किसी को 
अंत्यानुपास का बंधन खलता है; कोई गयणात्मक छुंदों को 
देखकर नाकमौ चढ़ाता है, कोई फारसी के मुखम्मस और 
रवाई की ओर क्कुऊता है। हमारी छुंदोरचना तक की कोई 
कोई अवद्ेलना करते हँ--वह छुंदोरचना जिसके माधुय को 
मूमंडल के किसी देश का छुदशशासत्र नहीं पा सकता और 
जो हमारी श्रुतिसुखदाता के स्वाभाविक प्रम के सवथा अनु- 
कूल है। जो लोग अत्यानुप्रास की बिलकुल आवश्यकता नहीं 
समभते उनसे मुझे यही पूछना है कि शअ्त्यानुप्रास दी पर 
इतना कोप क्यो ? छुद और तुक दोनों हो नादसौदय के 
उहश से रखे गए हैं। फिर क्‍यों एक निकाला जाय दूसरा 
नहीं ! यदि कहा जाय फ्रि सिफ छुद ही से उस उद्देश्य की 
सिद्धि हो जाती है तो यद्द जानने की इच्छा बनी रहती दै कि 


६ ९७६ ) 

पया कविता के लिये नादसोंदय की कोई सीमा नियत है। 
यदि फिसी कपिता में भावसौदय के साथ नांदसौदय भी 
चतमान हो तो वह अधिक ओजरिवनी और घिरस्थाथिनी होगी। 
नादसौंदय कविता फे स्थायित्व का चदूधक है, उसके बल से 
कविता ग्रथाश्रयविह्ीन होने पर भी किसी न किसी श्श'ः में 
लोगों की जिला पर बनी रहती है। श्रतएब इस नादसौदय 
फो फेक्ल बधन ही मन समझना चाहिए। यह छवित। को 
आत्सा नहीं तो शरीर अ्रवश्य है। 

नादसौदय संबधी नियमों को गणितक्रिया के कमान 
फाम मे लाने पते हपासे कविता में कहीं कहीं बड़ी चिलक्ञणता 
ग्रा गई दे। श्रतिकदु वर्णों फा लिर्देश इसलिये नहीं किया 
गया कि जितने श्रद्षर भ्रवशक्ट हैं थे एकदस स्याज्य समझे 
जाये और उनकी जगह पर श्रवशसुखद घबण हंढ हूँढकर रखे 
जायें। इस नियसनिर्देश का सतलब इतना ही है कि 
यदि मधुराक्षरघाले शब्द मिल सके और बिना तोड़मरोड़ 
के प्रसंगानुसार खबर से तो उनफे स्थान पर श्र्‌तिकफश 
प्रक्ञरवाले शब्द न लाए जागं। सस्कृत से सबंध रखनेवाली 
भाषाओं से इस नादसोंदय का निवांदह अधिकता से हो 
सकता है। श्रतः अ्रंगरेजी आदि अन्य भाषाओं को देखा- 
देखी, जिनसे इसके लिये कम जगह है, अपनी कविता को भरी 
हमें इस विशेषता से बचित कर देना बुद्धिबमानी का काम 
जहीं । पर, याद रहे, सिफ श्र्‌ तिमधुर श्रक्षरों के पीछ दीवाने 


( (८० ) 


रहना और कविता को अन्यान्य शुझों से मूषित न करना 
सबसे बढ़ा दोष है। 


+> 


एक और विशेषता हमारी कविता में हे। वह यह हैं 
कि कहीं कहीं व्यक्तियों के नामों के स्थान पर उनके रुप, गुण 
या काय्यवोधक शब्दों का व्यवहार किया जाता है। यों देखने 
मे पद्म के नपे हुए चरणों में खाने के लिये शब्दों की सल्या 
का बढाना ही इसका प्रयोजन जान पड़ता है; पर विचार करने 
से इसका इससे भी गुरतर उद्दश प्रकट होता हैँ। सच पूछिए 
तो यह बात कृत्रिमता बचाने के लिये की जाती है। मनुष्यों 
के नाम यथाथ में कृत्रिम संकेत हैं जिनसे कविता की परि- 
पोपकता नहीं होती | अतएव कवि मनुष्यों के नामों के स्थान 
पर कभी कभी उनके एसे रूप, गश या व्यापार की ओर 
इशारा करता है जो स्वाभाविक होने के कारण सुननेवाले के 
व्यान में अधिक था सकते हैं और प्रसमविशेष के अनुकूल 
दोने से वर्णन की यथाथथता को बढाते हैं। गिरिधर, मुरारि, 
त्रिपुरारि, दीनबछु, चक्रपारि, दशमुख आदि शब्द ऐसे ही हैं। 
ऐसे शब्दों को चुनते समय प्रसगम या अवसर का ध्यान अवश्य 
रफना चाहिए। जैसे, यदि कोई मनुष्य किसी दुर्धप श्रत्या- 
चारो के हाथ से छुटकारा पाना चाहता हो तो उसके लिये-- 
“है गोपिकारमण |! “हे बदावनविहारी !” आदि कहकर 
कृष्ण को पुकारने को अपेनज्ना “हे मुरारि !” “हे क्ंसनिकंदन !”? 
ग्रादि सबोधनों से पुकारना अधिक उपयुक्त है। क्योंकि 


( श्र ) 
प्रीक्षष्ण के द्वारा युर ग्रौर कस ग्रादि हुप्लों का मारा जाना 
देखकर उसे उनसे श्रपनी रक्षा फ्री श्राशा हुई है, न फ़ि 
उनका बुंदाबन में गोपियों क्रें साथ विद्ार करना देखकर 
इसी तरद क्रिसी प्रापत्ति से उद्धार पाने के लिये हरृष्ण का 
“मुरलीवर?” कहकर पुकारते को अ्पेत्ना “गिरिघर!! कहना 


सप्रिक अशथ्सगत है | 
अखकार 


कविता में भाषा को खूब जोरदार बनाना पढ़ता है-+ 
उसकी सब शक्तियों से काम लेना पढ़ता है। वस्तु या ब्यापार 
का चित्र चथ्करीला करने श्रोर रतपरिपराक के लिये कभी किसी 
वस्तु का गुण था श्राकार बहुत बढ़ाकर दिग्बाना पढ़ता है, 
कभी किसी वस्तु के रूप श्रीर गुण को बेसी ही श्रौर बस्तुश्रों 
के साहइचथ द्वारा और सनारंजक बनाने के लिय उसझे समान 
रूप और धमवाली प्र श्रौर वसतुश्नों को सायने लाकर रखना 
पड़ता है | इस तरह की मभिन्‍न भिव्न वशन प्रणालियों का नाम 
अलकार है। इनका उपयोग काज्य ये प्रसगावुसार विशेष 
रूप से होताहे। इनसे वस्त॒ुब॒णन से बहुत उद्दायता मिलती 
है। कही कहीं तो इनके बिना कविता का काम ही नहीं चल 
सकता | किंतु इससे यह न समझना चाहिए कि शअ्रलकार 
ही कविता है। श्रलँकार बोलचाल में भी रोज श्राते रहते हैँ | 
जैसे, लोग कहते हें “जिसने शालग्राम को भून शाला उसे भा 


( एद्वश 2) 


गूनते क्या लगता है??? ये काव्य नहीं कहे जा सकते | 
जहाँ किसी प्रकार की रखब्यंजना होगी वहीं किसी वन 
प्रयशाली को अलेकारता प्राप्त हो सकती है। 

कई वर्ष हुए “अ्लकारप्रकाश” नामक पुस्तक के कर्ता का 
एक लेख “सरस्वती” में निकला था। उसका नींस था- 
“कयि और काव्य” | उससे उन्होंने अलकारों की प्रधानता 
स्थावित करते हुए और उन्हे काव्य का सर्वेस्व मानते हुए: 
लिखा था कि “आजकल के बहुत से विद्वानों का मत विदेशी 
भाषा के प्रभाव से काव्पविषय में कुछ परिवत्तित देख पड़ता 
है| वे महाशय सबलोकमान्य साहिस्यग्रंथों में विवेचन किए; 
हुए. अलंकारयुक्त काव्य को उत्कष्ट न समझ केवल सृष्टि के 
चिश्यवणन में काव्यत्व समझते हैं ॥” यदि ऐसा है तो 
इसमें श्राशचय ही क्‍या? रस और भाव ही कविता के प्राण 
हं। पुराने विद्वान रसात्मक कविता ही को कविता कहते 
धे। रसों अथवा मनोविकारों के यथेष्ट परिपाक् ही की ओर 
उनका ध्यान अधिक था। अलंकारों को वे आश्यकतानुसार 
वर्शित त्रिपय को विशेपतया हृदयंगम कराने के लिये ही 
लाते थे। यह नहीं समझा जाता था कि अलंकार के बिना 
कविता हो ही नहीं सकतो। स्वयं काव्यप्रकाश के कर्ता 
भम्मराचाय ने बिना अलकार के काव्य का होना माना है 
श्रीर उदाहरण भी दिया है--“तददोपौ शब्दार्थों सगुणावन- 
लड्वती पुनः क्वाषि” | क्ितु पीछे से इन अलंकारों ही में 


_0)5 


हर ॥) 


फाध्यत्व मान लेने से कविता श्रभ्यासगम्य और सुगभ प्रतीत 
होने लगो। इसी से लोग उनकी झार अधिक ऊ्ुक पड़े | 
घीरे धीरे इन अलकारों के लिये श्ाग्रह बढ़ने लगा, यहाँ तक 
कि चंद्रालोककार ने लिख डाला--- 
अंगीकरोंति यः काव्य शब्दार्थाबनलझइती । 
श्रसो न मन्यते कस्माददुष्णसनलकृती ॥ 

ग्र्थात्‌-जों अ्रल्लकाररहित शब्द श्ौर अर्थ को .काध्य 
मानता है वह श्रश्मि को उष्णतारहित क्यों नहीं मानता ? किंतु 
थथाथ बात कब तक छिपाई जा सकती है। इत्तने दिनों पीछे 
ससय ने फिर पलटा खाया। विचाएशशील लोगों पर यह बात 
प्रकट हो गई फि रसात्मक घाक्यों ही का वास फबिता है थौर 
रस ही कविता फी आत्मा है। 

इस पिप्रय में पूर्वोक्त ग्रंथकार भहोदय को एक बात 
फहनी थी; पर उन्होने नहीं कही। थे कह सकते थे फि 
सृष्टिवैचित्यवर्शन भी तो स्वाभावोतक्ति श्रलकाए है। इसका 
उत्तर यह है कि स्वमाबोक्ति को अ्रखकार मायमा उचित नहीं | 
वह अलंकार की श्रेणी मे आ ही नहीं सकती) घशान करने 
की प्रणाली का नाम श्रलकार है। जिस वस्तु फो एम चाहे, 
उस प्रणाली के अंतर्गत करके उसका षणन कर खकते हैं। 
किसी वस्तुविशेष से उसका सबंध न होना चाहिए | वस्ु- 
निर्देश अश्रलंकार का विषय नहीं, चह वथाथ में रस का विषय 
है। अलंकार वर्णनशैली मात्र को फह सकते हैं। इस दृष्टि 


[ रछू४ ) 


ह कई अर्शकार ऐसे हैं जिन्हे अलकार नहीं कहना चाहिए; 
बसे, स्वभावोक्ति, अतिशवोकि से मिन्‍न श्रस्युक्ति, स्मरण, 
अ्रहप, उदातत | स्वमावोक्ति में व्य वस्तु का निर्देश है; पर 
वस्तुनिर्वाचन अलंकार का काम नहीं । इससे स्वभावोक्ति 
को अलकार मानना ठीक नहीं। उसे अलकार में मिनने- 
वालों ने बहुत सिर खपाया है; पर उसका निर्दोष लक्षण 
नहीं कह सके। काव्यप्रकाश के कारिकाकार ने उसका 
लक्षण लिखा है-- 
स्वभावोक्तिस्तु डिंभादे: स्वक्रियारूपवणनम्‌ | 
श्र्थात्‌ जिसमे बालकादिकों की निज की क्रिया या 

रूप का वन हो वह स्वभावोक्ति है। बालकादिक कहने से 
क्रिसी वस्तुविशिष का बोघ तो होता नहीं। इससे यही समझा 
जा सकता है कि सृष्टि की वस्तुश्नों के व्यापार और रूप का 
वणन स्वभावोक्ति है।इस लक्षण मे अतिव्याप्ति दोष के कारण 
अलकारता नहीं ञ्राती। अलकारसवंस्व के कर्त्ता राजानक 
मय्यक ने इसका यह लक्षण लिखा है-- 

यूक्षमवस्तु स्वमाववथावद्वणन स्वभावोक्ति: । 

अर्थात्‌ वस्तु के यूक्ष्य स्वभाव का ठीक ठीक वन करना 

स्वभावोक्ति है। अझ्राचाय्य दडी ने अवस्था की योजना करके 
यह लक्षण लिखा है-- 

नानावरस्थ पदार्थाना रूपं साक्षाह्विववण्वती | 

स्मावोक्तिश्व जातिश्चेत्याद्या सालझृतियंथा ॥ 


( १८४ ) 


बात यह है कि स्वभावोक्ति अलकार के अंतर्गत आ ही 
हा सकती, क्योंकि वह वणन करने की प्रणाली नहीं, किंतु 
घर्यवस्तु था बिपय है | 

जिस प्रकार एक कुरूपा स्वी अलकार धारण करने से 
सुंदर नहीं हो सकती उसी प्रकार श्रस्वाभाविक, भद्दो और छुद्र 
भावों को अलफकारस्थापना सुंदर और मनोहर नहीं बना 
सकेगी। महाराज भोज ने भी अलकार को “अलमथ 
मलकतु:” अर्थात्‌ सुदर ग्रथ को शोमित करनेवाला ही कहा 
है |इस कथन से अ्रलकार आने के पहले ही कविता की 
सुंदरता सिद्ध है। श्रतः उसे अलकारों में दूँंढ़ना भूल है। 
श्रलकारों से युक्त बहुत से काव्योदाहइरण दिए जा सकते 
हैं जिनको अ्रलकार के प्रेमी लोग भी भद्दा और नीरस कहने 
में सकोच्र न करेंगे। इसी तरह बहुत से ऐसे उदाहरण भी 
दिए जा सकते हैं जिनमें एक भो श्रलकार नहीं, किंतु उसके 
सौदय और मनोर॑जकत्व को सब स्वीकार करेंगे। जिन 
वाक्यों से मनुपण्य के चित्त में रससचार न हो--उसकी 
मानसिक स्थिति में कोई परिवत्तन न हो--वे कदापि काव्य 
नहीं। अलकारशासत्र की कुछ बातें ऐसी हैं जो केवल 
शब्द चाठुरी मात्र हैं। शब्दकोशल के कारण वें चित्त को 
चभत्कृत करती हैं। उनसे रससचार नहीं होता। वे 
चमत्कृत चाहे भले ही करें, पर मानवह्वदय के खोतों से 
उनका विशेष संबाध नहीं। उनका चत्मकार शिल्कारों की 


(६ १८६ ) 


कारीगरी के समान सिफ शिल्पप्रदर्शिनी मे रखने ही योभ्य 
होता है। 


गलकार है क्या वरघु १ विद्वानों ने कावब्यों के सुदर 
सुंदर स्थलों को पहले चुना। फिर उनकी वशनशैली के 
सोदय का कारण हौंढा। तब वशनवैचित्य के अनुसार 
भिन्‍न भिन्‍न लक्षण बनाए; जैसे “विकल्प” अलकार को पहले 
पहल राजानक खझुव्यक ने ही निकाला है। अब कौन कह 
सकता है क्रि काब्यों के जितने सुदर सुदर स्थल थे सब हृढ़ 
डाले गए, अथवा जो सुदर समझे गए--जिन्‍्हे लक्ष्य करके 
लक्षण बने--डनकी सुंदरता का कारण कही हुई वणनप्रणाली 
ही थी । श्रल॒कारों के लक्षण बनने तक कावब्यों का बनना 
नहीं रुका रहा। आदि कवि महर्षि वाल्मीकि ने--“मा 
निपाद प्रतिष्ठा त्रमगमः शाश्वती; समा:? का उच्चारण किसी 
अलकार को ध्यान से रखकर नहीं किया। अलकारलछणों 
के बनने के बहुत पहले कविता होती थी और श्रच्छी होती 
थी। अथवा यो कहना चाहिए. कि जब से इन अलकारों 


को हठात्‌ लाने का उद्योग होने लगा तब्र से कविता कुछ 
बिगड़ चली । 


'आच्ररणा को सभ्यता 
[ सादार पूर्ससिह ] 

विद्या, कला, कविता, साहित्य, धन ओर राजत्व से भी 
शग्रानचरण की सभ्यता अधिक ज्योतिष्मती है। थश्राचरण की 
सभ्यता को प्राप्त करके एक कगाल आदमी राजाब्रों के दिलों 
पर भी श्पना प्रभत्थ जमा सकता है।इस सभ्यता के दर्शन 
से कला, साब्त्यि श्रौर सगीत की अद्भुत भिद्धि प्राप्त होती हे | 
राग श्रधिक मृहु दी जाता है, विद्या का तीसरा शिवनेत्र खुल 
जाता है, चित्रकला मौन राग अलापने लग जाती दै, वक्ता चुप हो 
जाता है, लेखक की लेखनी थम जाती है, मूर्ति बनानेवाले के सामने 
नए. कपोल, नए, नयन और नवीन छुत्रि का दृश्य 3पस्थित हा 
जाता है | 

ग्राचरण की सम्प्रतामय भाषा सदा मौन रहती दे। इस 
भाषा का निर्मठु शुद्व श्वेत पत्रोंचाला है। इसमें नाममात्र 
के लिये भी शब्द नहीं। यह सभ्यात्रए्या नाद करता छुश्रा 
भी मौन दे, व्यास्यान देता हृश्ना भी व्याख्यान के पीछे छिपा 
है, राग गाता छुश्ना भी राग के सुर के भीतर पढ़ा है। मु 


बचनों को मिठास में श्रात्ररण की सभ्यता मौन रूप से खुली 
से समभ्या- 


ऐ 


हुए है। नम्रता, दया प्रेम और उदारता सबर्स 
चरण की भाषा के मौन व्याख्यान हैं। मनुष्य के जीवन पर 


( श्थ८ ) 


भौन व्याख्यान का प्रभाव चिरस्थायी होता है और उनकी श्रात्मा का 
एक अंग हो जाता है । 

न काला, न नीला, नपीला, न सुफेद, न पूर्वी, न पश्चिमी, 
न उत्तरी, न दक्षिणी, बेनाम, बेनिशान, बेसकान--विशाल 
क्रात्म के आचरण से मोनरूपिणी सुगधि सदा प्रसरित हुआ 
करती है। इसके मौन से प्रसूत प्रेम ओर पवित्रताधम सारे 
जगत्‌ का कल्याण करके विघ्तृत होते हैं| इसकी उपस्थिति से 
मन और हृदय की ऋतु बदल जाती है | तीक्षण गरमी से जल्ले 
भुने व्यक्ति आचरण के बादलों की बूँदाबाँदी से शीतल हो 
जाते हैं। मानसोत्पज्ष शरहतु से क्लेशातुर हुए, पुरुष इसकी 
सुगधमय अटल बसत ऋतु के आनद का पान करते हैं। आचरण 
के नेत्र के एक अश्र्‌ से जगत्‌ भर के नेत्र भोंग जाते है। आचरण के 
आनदन्त्य से उन्मदिष्णु होकर बृक्षों और पबतों तक के हृदय नृत्य 
करने लगते है | आचरण के मौन व्याख्यान से मनुष्य को एक नया 
ज॑बन प्राप्त होता है । नए नए विचार स्वथ हीं प्रकट होने लगते 
हैं| सख्खे काष्ठ सचमुच ही हरे हो जाते हैं। सूखे कूपों में जल भर 
श्राता है| नए नेत्र मिलते हैं | कुल पदार्थों के साथ एक नया मैत्री 
भाव फट पढ़ता है । सूथ, जल, वायु, पुष्य, पत्थर, घास, पात, नर, 
नारी श्री! बालक तक में एक अश्रुतपूर्वा सुदर मूर्ति के दर्शन होने 
लगते हैं । 

मीनरूपी व्याख्यान की महत्ता इतनी बलवती, इतनी श्रथ- 
वती श्रीर इतनी प्रभावती होती है कि उसके सामने क्‍या मातृ- 


( एैथए ) 


भाषा, क्‍या साहित्यमाषा और क्‍या अन्य देश की भाषा-- 
सबकी सय तुच्छ प्रतीत होती है। अन्य कोई भाषा दिव्य 
नहीं, केवल आचरण की मोनभापा ही ईश्वरीय है। विचार 
करके देखो, मौन व्यासर्प्रान किस तरह आपके के हृदय की नाड़ी 
में सुदरता पिरो देता है। वह व्यास्थान ही क्‍या, जिसने 
हृदय की घुन को-मन के लक्ष्य को--ही न बदल दिया। 
चंद्रमा की मंद मद हँसी का-तारागण के कटाक्ष पूर्ण प्राझ- 
तिक मौन व्याख्यान का-प्रभाव किसी कवि के दिल में घुस- 
कर देखो। सूर्यास्त होने के पश्चात्‌; भ्रीकेशबच द्र सेन और 
महपि देवेंद्रनाथ ठाकुर ने सारी रात, एक क्षण की तरह, 
गुजार दी; यह तो कल की बात है। कमल ओर नरगिस मे 
नयन देखनेवाले नेत्रों से पूछो कि मोन व्याख्यान की प्रभुता 
कितनी दिव्य है । 

प्रेम की भाषा शब्दरहित है। नेत्रों की, कप्रोलों को, मस्तक 
की भाषा भी शब्दरहित है। जीवन का तत्व भी शब्द से परे है | 
सच्चा आचरण- प्रभाव, शील, श्रचल्नस्थिति सयुक्तञ्राचरण--न 
तो साहित्य के लबे व्याख्यानों से गठा जा सकता है, न वेद की श्रृतियों 
के मीठे उपदेश से, न इंजील से, न कुरान से; न धमचर्चा से; न 
केवल सत्सग से | जीवन के अरण्य मे घुसे हुए: पुरुष के हृदय पर 
प्रकृति और मनुष्य के जीवन के मौन व्याख्यानों के यत्न से, सुनार 
के छोटे हथोड़े की मद गंद चोटों की तरह, श्राचरण का रूप पलक 


होता है । 
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बफ का दुपट्टा बाँघे हुए हिमालय इस समय तो अति सु ८२, 
श्रति ऊँचा और गौरवान्वित मालूम होता है; परंतु प्रकृति ने अगशित॑ 
शताब्दियों के परिश्रम से रेत का एक एक परमाणु समुद्र के जल 
में डुवो डुबोकर और उनको अपने विचित्र हथौड़ों से सुडौल कर 
व रफे इस हिमालय के दशन कराए हैं | ग्राचरण भी हिमालय की 
तरह एक ऊँचे कलशबाला मंदिर है। यह वह झाम का पेड़ 
नहीं जिसको मदारी एक क्षण से, तुम्हारी आँखों मे धूल डालकर, 
अपनी हथेली पर जमा दे। इसके बनने मे अ्रन॑त काल लगा 
है। प्ृथ्यो बन गई, सूच बन गया, तारागण आकाश मे दोड़ने 
लगे, परतु ग्रमी तक आचरण के सुंदर रूप के पूण दशन 
नहीं हुए। कहीं कहीं उसकी अत्यल्प छटा अवश्य दिखाई 
देती है । 

पुस्तकों से लिखे हुए नुसखों से तो और भी अधिक बद* 
हजमी हो जाती है। सारे वेद और शास्त्र भी यदि घोलकर 
पी लिए जायें तो भी आदश आचरण की प्राप्ति नहीं होती। 
अ्राचरणुप्राप्ति की इच्छा रखनेबाले को तर्कवितक से कुछ भी 
सहयता नहीं मिलत्ती। शब्द और वाणी तो साधारण जीवन 
के चोचले हे। ये आ्राचरण की गुप्त सुहा में नहीं प्रवेश कर 
सकते। वहाँ इनका कुछ भी प्रभाव नहीं पढ़ता। वेद इस 
देश में रहनेवालों के विश्वासानुसार ब्रह्मयाणी हैं, परठ इतना 
काल व्यतीत हो जाने पर भी शआ्राज तक वे समस्त जगत्‌ की 
भिन्न भिन्न जातियों को सस्कृत भाषा न बुला सके--न समझा 
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स्के--न सिखा सके। यह बात हो कैसे ? ईश्वर तो सदा 
भोन है। ईश्वरीय मौन शब्द और भाषा का विषय नहीं । 
वह केवल आचरण के कान में गुरु-सन्न फूंक सकता है। वह 
केवल ऋषि के अतःकरण में वेद का श्ञानोदय कर सकता है। 

किसी का आचरण वायु के भोंके से हिल जाय तो हिल 
जाय, परतु साहित्य और शब्द की गोलंदाजी और आँधी से 
उसके सिर के एक बाल तक का बॉका न होना एक साधारण 
बात है। पुष्प की कोमल पखड़ी के स्पश से किसी को रोमाच 
हो जाय; जल की शोतलता से क्रोध और विषयवासना शात 
हो जाये, बर्फ के दशन से पवित्रता थ्रा जाय; सूथ्र की ज्योति 
से नेत्र खुन जायँ--परतु अ्रगरेनजी भापा का व्याख्यान-- 
चाहे वह कारलायल ही का लिखा हुआ क्यों न हो--बनारस 
में पंडितों के लिये रामरीला ही है। इसी तरह न्याय ओर 
व्याकरण की बारीकियों के विपय मे पँडितों के द्वारा की गई 
चर्चाएं और शास््राथ सस्कृतज्ञानहीन पुरुषों के लिये स्टाम 
इंजन के फप्‌ फपू शब्द से अधिक अ्थ नहीं रखते। यदि 
ख्राप कहे कि व्याख्यानों द्वारा, उपदेशों द्वारा, धम्मचर्चा द्वारा 
कितने ही पुरुषों और नारियों के हृदय पर जीवनव्यापों प्रभाव 
पड़ा है, तो उत्तर यह है कि प्रभाव शब्द का नहीं पड़ता-- 
प्रभाव तो सदा सदाचरण का पड़ता है। साधारण उपदेश 
तो हर गिरजे, हर मठ और हर मसजिद मे होते हैं, परंतु 
उनका प्रभाव हम पर तभी पड़ता है जब गिरजे का पादड़ी 
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स्वयं ईसा होता है--मदिर का पुजारी स्वय॑ ब्रह्मषि होता है-- 
ससजिद का मुल्ला स्वय पैगंबर श्रोर रसूल होता है | 

यदि एक ब्राह्मण किसी ड्वब॒ती कन्या की रक्षा के लिये-- 
चाहे वह कन्या किसी जाति की हो, किसी मनुष्य की हो, 
किसी देश की हो--अपने आपको गंगा में फेक दे--चाहें 
फिर उसके प्राण यह काम करने से रहे या जाये तो इस 
काय के प्रेरक आचरण की सौनसयी भाषा किस से, किस 
जाति में, ओर किस काल में, कौन नहीं समक सकता ! प्रम 
का आचरण, उदारता का आचरण, दया का आचरण+--क्या 
पशु और क्‍या मनुष्य--जगत्‌ भर के सभी चराचर आप ही 
आ्राप समझ लेते हैं। जगत्‌ भर के बच्चों की भाषा इस भाष्य- 
हीन मापा का चिह्न हे। बालकों के इस शुद्ध मौन का नाद 
अर हास्य भी सब देशो में एक ही सा पाया जाता है। 

एक दफे एक राजा जगल मे शिकार खेलते खेलते रास्ता 
भूल गया। उसके साथी पीछे रह गए। घोड़ा उसका मर 
गया। बढदुक हाथ से रह गई। रात का समय आ पहुँचा । 
देश बर्फानी, रास्ते पहाड़ी। पानी बरस रहा है। रात 
अ्रेघेरी हैं। ओले पढ़ रहे हैं। ठडी हवा उसकी हड्डियों 
तक को हिला रहा है। प्रकृति ने, इस घड़ी, इस राजा 
को अनाथ बालक से अधिक वेसरोसामान कर दिया | 
इतने में दूर एक पहाड़ी को चोटी के नीचे टिमिटिमाती हुई 
परत्ती की लो दिखाई दी। कई मील तक पहाड़ के ऊँचेनीचे 
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उतार चढ़ाव को पार करने से थक्रा हुआ, भूखा और सर्दी से 
ठिठ्ठरा हुआ राजा उस बत्ती के पास पहुँचा। यह एक 
गरीब पहाड़ी किसान की कुठी थी | इससे किसान, उसकी 
क्री ओर उनके दोतीन बच्चे रहते थे | किसान शिकारी 
राजा को अ्रपनी झोपड़ी में ले गया। श्राग जलाई। उसके 
वस्त्र सुखाएं। दो सोठी मोटी रोटियाँ और सांग उसके शआ्रागे 
रखा। उसने खुद भी खाया और शिकारी को भी खिलाया | 
ऊन और रीछु के चमड़े के नरम और गरम बिछोने पर उसने 
शिकारी को सुलाया। श्राप वेब्िछीने की भूमि पर सो रहा ! 
घन्य है तू, दे मनुष्य ! तू ईश्वर से क्‍या कम है! तूभी तो 
पवित्र और निष्फाम रक्षा का कर्ता है। तू भी आपन्न जनों 
का श्रापत्ति से उद्धार करनेवाला है । 


शिकारी कई छरूसों का जार हो दरों न हो, इस समय 
तो एक रोटी श्रीर गरम बिस्तर पर--श्रग्ति की एक चिनगारी 
ग्रोर हूटी छुत पर-उसकी सारी राजघानियाँ बिक गई । 
गाव यदि वह श्रपना सारा राज्य उस किसान को, उसकी 
अमूल्य रक्षा के मोल में, देना चादे तो भी वह ठच्छ है; यदि 
वह अपना दिल ही देना चाहे तो भी यह तुच्छु है; अब 


उस निधन और निरक्षर पहाड़ी किसान की दया ओर उदा- 
रता के मर्म फे मौन व्याख्यान को देखो। चाहें शिकारी को 


पता लगे चाहे न लगे, परंतु राजा के श्रवसू क मौन जीवन में 


उसने ईश्वरीय श्रौदाय्य की कलम गाड़ दी। शिकार में अ्रचा- 
नि--१३ 
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नमक रास्ता भूल जाने के कारण जब इस राजा को ज्ञान का एक 
परमाशु मिल गया तब कोन कह सकता है कि शिकारी का 
जीवन अच्छा नहीं। क्या जगल के ऐसे जीकन में, इसी 
प्रकार के व्याख्यानों से, मनुष्य का जीवन, शनेः शनेः, नया 
रूप धारण नहीं करता ? जिसने शिकारी के जीवन के दुःखों 
को नहीं सहन किया उसको क्या पत्ता कि ऐसे जीवन की तह 
में किस प्रकार के ओर किस मिठास के आचरण का विद्ास 
होता है। इसी तरह कया एक मनुष्य के जीवन में और क्‍या 
लि जाति के जीवन सें-पविन्रता और अपवित्रता मी जीवन 
के आचरण को भली भाँति सढ़ती है--और उस पर भली 
भाँति कुदन करती है | जगाई और मधाई यदि पक्के लुटेरेन 
होते तो महाप्रभु चेतन्य के आचरण सबधी सौन व्याख्यान को 
ऐसी हृढ़ता से कैसे ग्रहण करते। नम्म नारी को स्नान करते 
देख सूरदासजी यदि कछुष्णापंश किए गए अपने हृदय को एक 
दटार फिर उस नारी की सुदरता निरखने में न लगाते और उस 
समय फिर एक बार अपविन्न न होते तो सूरसागर में प्रम का 
वह मीन व्यास्यान--श्राचरण का वह उत्तम आादश--कैसे 
दिस्ताई देता | कौन कह सकता है कि जीवन को पविन्नता 
ओर अ्रपवित्रता के प्रतिद्दइवे भाव से संसार के अचरणों में 
उक झल्ू ते पवित्रता का विकास नहीं होता | यदि मेरी माड- 
लिन वेश्या न होती तो कौन उसे ईसा के पास ले जाता और 
हइसा के मान व्यास्यान के प्रभाव से किस तरह अआाजन वह 
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हमारी पूजनीया माता बनती ! कौन कह सकता है कि श्र 4 की सौतेली 
भाता अपनी कठोरता से ही श्रूव को अटल बनाने में दैसी ही सहायक 
भहीं हुई जैसी की स्वय अ्रूव की माता | 

मनुष्य 'का जीवन इतना विशाह् है कि उसके आचरण को 
रूप देने के लिये नाना प्रकार के ऊँच नीच और भले बुरे 
विचार, श्रभीरी और गरीबी, उब्मति श्रौर अ्वनति इत्यादि 
सहायता पहुँचाते हैँ । पवित्र अपवित्रता उतनी ही बलवती है, 
जितनी की पथिनत्र पविन्नता । जो कुछ जगत्‌ में हो रहा है 
वह केवल श्राचरण फे विकास के श्रथ हो रहा है। अत- 
शत्मा वही फाम करती है जो बाह्य पदार्थों के संयोग का 
प्रतिबिय होता है। जिनको हम पवित्रात्मा कहते हैं, क्‍या 
पता है, किन किन कूंपों से निकलकर वे श्रव उदय को प्राप्त 
हुए. हैं! जिनकों हम घर्मात्मा कहते हें, क्‍या फ्ता है, 
क्रिन किन अ्रधर्मों को करके वे घधर्मज्ान को था झकके हैं! 
जिनको हम सभ्य कहते है और जो अपने जीवन में पवित्रता 
को ही सब कुछ समभते हैं, क्‍या पता है, वे कुछ काल पूब 
डुरी और श्रधमंपू्ण अपवित्रता मे लिस रहे हों ? अपने जन्मजन्मा- 
ततरों के सस्कारों से भरो हुई अधकारमय कोठरी से निकल- 
कर ज्योति और स्वच्छु वायु से परिपूर्ण खुले हुए देश में 
जब तक श्रपन्ता श्राचरण अपने नेत्र न खोल छु। ही तब्र तक 
धर्म के गूढ़ तत्व केसे समझ से श्रा सकते हैं। नेत्ररदित 
को सूर्य से कया लाभ ! हृदयरहित को प्रम से क्या लाभ 
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बहरे को राग से कया लाम ! कविता, साहित्य, पीर, पैगंबर, गुर, 
श्राचाय, ऋषि आदि के उपदेशों से लाभ उठाने का यदि 
आत्मा में बल नहीं तो उनसे क्या लाभ ! जब तक जीवन 
का बीज पृथ्वी के मलमृत्र के ढेर में पढ़ा है, अथवा जब तक वह खाद 
की गरमी से अकुरित नहीं हुआ और प्रस्फुटित होकर उससे दो नए 
पत्ते ऊपर नहीं निकल आए, तब तक ज्योति और वायु उसके किस 
काम के ! 
जगत्‌ के अनेक सप्रदाय अनदेखी ओर अनजानी वस्तुओं का 
वर्णन करते हैं; पर श्रपने नेत्र तो अभी मायापथ्ल से बंद हैं--और 
धमनुमव के लिये मायाजाल में उनका बंद होना श्रावश्यक्र भी है। 
इस कारण मैं उनके श्रथ कैसे जान सकता हैँ ! वे भाव--वे 
श्राचरण --जों उन श्राचार्यों के हृदय में थे और जो उनके शब्दों 
के अतगत सौनावस्था में पडे हुए हैं, उनके साथ मेरा संबंध, 
जब तक मेरा भी आचरण उसी प्रकार का न हो जाय तब तक, हो 
ही कैसे सकता है ! ऋषि को तो मौन पदार्थ भी उपदेश दे सकते; 
टूटे फूटे शब्द भी अपना श्रथ भासित कर सक्षते हैं, तुच्छ से भी 
तुच्छ वस्तु उसको आँखों में उसी महात्मा का चिह् है जिसका 
चिष्ठ उत्तम पदाथ हैं | राजा से फकीर छिपा है ओर 
फकोर में राजा। बड़े से बडे पड़ित में मूर्ख छिपा है और 
बडे से बड़े मूर्ख मे पड़ित। बीर में कायर और कायर मे 


बार सोता है। प्रापी में महात्मा और महात्मा में पापी डूबा 


ह्याटे। 


५ ६७ ) 


बह श्राचरण, जो पधमसप्रदायों के अ्रनुच्चारित शब्दों कों 
छुनता है, हममे कहाँ ? जब वही नहीं तब फिर क्यों नये 
संप्रदाय एमारे मानसिक सहाभारतों फे कुरक्षेत्र बचे ! क्‍यों 
न श्रप्र म, अपविन्नता, हत्या और श्रत्याचार इन स'प्रदायों के 
नास से हमारा खून करें / कोई भी घमसप्रदाय प्राचरण- 
रहित पुरुषों के लिये कल्याणकारक नहीं हो एकता श्रौर 
्राचरणवाले पुरुषों के लिये सभी घमसंप्रदाप कल्याणकारक 
है। सच्चा साधु धर्भ को गौरव देता है, धर्म क्रिसीकों गौर- 
चान्वित नहीं करता । 


आचरण फा विकाप जीवन का परमोदेश है। आचरण 
के विकातष के लिये नाना प्रकार की सामग्री का जो ससार- 
सभूत शारीरिक, प्राकृतिक, मानसिक ओर आध्यात्मिक जीवन 
में वर्तमान है, उन सबका-क्या एक पुरष श्रौर कया एक 
जाति के श्राचरण के विकास के साधनों के संबंध में विचार 
करना होसा | श्राचरण के घिकास फे लिये जितने कस हैं उन 
सबको आ्राचरण को संपटित करनेवाले धम के श्रग मानना 
पड़ेगा । चाहे कोई कितना ही बड़ा महात्मा वयों न हा वह 
निश्चयपूर्वक यह नहीं कह सकता क्रि यों ही करो, ओर 
किसी तरह नहीं। श्राचरण की सभ्यता की प्राप्ति के लिये वह 
सबको एक प्रथ नहीं बता सकता। ग्राचरणशील महात्मा 
स्वयं भी किसी श्रन्य की बनाई हुई सड़क से नहीं आयाए 
उसने अपनी सड़क स्वर्य ही बनाई थी। इसी से उसके बनाए 


( शएृद ) 


टए रास्ते पर चलकर हम भी अपने झराचरण को आदर्श के 
ढाँचे से नहीं ढाल सक्‍ते। हमें अपना रास्ता अपने ही 
जीवन की कुदाली क एकी चोट से रात-दिन बनाना 
पड़ेगा ओर उसी पर चलना भी पडेगा। हर किसी को 


अपने देश-कालानुसार शामप्राप्ति के लिये अपनी नैया आप 
ही चलानी पडेगी । 


यदि मुझे ईश्वर का ज्ञान नहीं तो ऐसे ज्ञानही से क्‍या 
प्रयोगनन ! जब तक में अपना हथीड़ा ठीक ठीक चलाता हैँ 
ओर रूपहीन लोहे को तलवार के रूप मे गढ़ देता हूँ. तब तक 
यदि मुझे ईश्वर का ज्ञान नहीं तो न होने दो। उस ज्ञान से 
मुझे प्रयोजन ही कया ? जब तक मैं अपना उद्धार ठीक और 
शुद्ध रीति से किए जाता हूँ तब तक यदि मुक्के आध्मात्मिक 
पवित्रता का भान नहीं तो न होने दो। उससे सिद्धि ही क्‍या 
हो सकती है ; जब तक क्सो जहाज के कप्तान के हृदय 
में इतनी वीरता भरी हुई है कि वह महाभयानक समय में भी 
अपने जशज को नहीं छोड़ता तब तक यदि वह मेरी और तेरी 
दृष्टि में शराबी ओर स््रण है तो उसे वैसा होने दो। उसकी 
बुरी बातों से हमे प्रयाजन ही क्‍या आँधी हो--बरफ हो-- 
बिजली की कड़क हो-सम्रद्र का तूफान हो--वह दिनरात 
आँख खोले अपने जहाज की रक्षा केलिये जहाज के पुल पर 
घूमता हुआ अपने धस का पालन करता है । वह श्रपने 
जहाज के साथ समुद्र से डूब जाता है; परतु अपना जीवन 


( शएथ१ ) 


प्चाने के लिये कोई उपाय नहीं कशता। क्या उसके थे 
रण का यह अंश सेरेतेरे बिस्तर झोर स्रासन पर बैठे विठाएं 
फटे हुए निरथक शब्दों फे भाव से कस महस्व का है ९ 


नर्मँ किसो गिरजे मे जाता हूँ ग्रौरन किसी संदिर मे; न 
सें नमाल पढ़ता हैँ ग्रौर न रोजा ही रखत्ता हैँ; न सध्या ही 
फरता हूँ और न फोई देघपूजा ही करता हूँ; न किसी शआआचार्य 
के मौम का मुझे पत्म है और न किसी के श्रागे मेंने सिर ही 
फक्रुकाया है। इन सबसे प्रयोजन हो फ्या श्रौर हानि भी 
क्या ! में तो अपनी खेती करता हैं; अपने हल और बैलों 
को प्रातःकाल उठकर प्रणाम करता हैँ; मेरा जीवन जँगल के 
पेड़ों और पत्नियों की सेगति मे ब्रीवत्ा ऐश श्राकाश के बादलों 
फो देखते देखते मेरा दिन निक्रल जाता है।में किसी को 
धोखा नहीं देता; हाँ यदि, मुझे कोई धोखा दे तो उससे भेरी 
फोई हानि नहीं। भेरे खेत में श्रन्न उम रहा ऐ; मेरा घर अ्रत्र 
से भरा है; ब्रिब्तर के लिये मुझे एक कमली काफ़ी है, फमर 
फे लिये एक लेगोटी ग्रौर सिर के लिये एक टोपी घस हे । 
हाथपाँव मेरे बलवाब्‌ हैं; शरीर मेरा भीरोग है; भूख खूब 
लगती है; बाजस ओर मकई, छाछ और दहींदूथ और मक्खन 
मुझे और मेरे बच्चों के लिये खाने को सिल जाता है। क्‍या 
इस किसान की सादगी और सचाई रो वह मिठास नहीं 
जिसकी प्राप्ति के लिये भिन्न भिन्न धमसग्रदाय लँबीचौड़ी 
और चिकनीचुपड़ी बातों द्वारा दीक्षा दिया करते हैं! 


( २०० ) 


जब साहित्य, संगीत और कला की अ्रति ने रोम को घोड़े 
से उतारकर मखमल के गद्दों पर लिया दिया-जब आलस्य 
और विपय विकार की लंपटता से जगल और पहाड़ की साफ 
हवा के अ्रसभ्य और उद्दड जीवन से रोमवालों का मुख मोड़ 
दिया तब रोम नरम तकियों और बिस्तरों पर ऐसा सोया कि 
अब तक न आप जागा और न कोई उसे जगा ही सका। 
एंग्लो-सैकसन जाति ने जो उच्च पद प्राप्त दिया वह उसने 
अपने समुद्र, जगल और पवत से सबध रखनेवाले जीवन से ही 
प्रात्त क्रिया । इस जाति की उन्नति लड़ने भिड़ने, मरने मारने, 
लूटने ओर लूटे जाने, शिकार करने और शिकार होनेवाले 
जीवन का ही परिणाम है। लोग कहते है कि केवल धर्मा ही जाति 
को उन्नत करता है। यह टीक है, परतु वह मकुर, जो 
जाति को उन्‍नत करता है, इस श्ररुभ्य, कमीने और पापमय 
जीवन की गदी राख के ढेर के ऊपर नहीं उगता है। मंदिरों 
श्र गिरजों की मद संद टिमिटिमाती हुई मोमबत्तियों को 
रोशनी से यूरोप इस उच्चावस्था को नहीं पहुँचा। वह कठोर 
जीवन, जिसको देशदेशातरों को हूँढ़ते फिरते रहने के बिना 
शाति नहीं मिलती, जिसकी अतर्ज्वाला दूसरी जातियों को जीतने, 
लगने, मारने और उन पर राज करने के बिना मंद नहीं पड़ती- 
क्रेवल वहीं विशाल जीवन समुद्र की छाती पर मूंग दलकर 
श्र पहाड़ों को फॉद्कर उनको उस महत्ता की जोर ले गया 


और ले जा रह्या ६ं। राबिन हुइ की प्रशसा में इगलैंड के 


( २०१ ) 


जो कवि अपनी सारी शक्ति खच् कर देते हैं उन्हे तत्वदर्शों 
कहना चाहिए; क्योंकि राबिन हुड जेसे भौतिक पदाथों से ही 
नेलसन और वेलिंगटन जैसे अंगरेज बीरों की हड्डियाँ तैयार हुई 
थीं। लड़ाई के आजकल के सामान-गोल्ले, बारूद, जगी 
जहाज और तिजारती वेड़ों ग्रादि--को देखकर कहना पढ़ता 
है कि इनसे बतमान सभ्यता से भी कहीं श्रधिक उच्च 
सभ्यता का जन्म होगा। 


यदि यूरोप के समुद्रों में जबी जहाज मक्खियों की तरह 
न फैल जाते और यूरोप का घर घर सोने और हीरे से न भर 
जाता तो वहाँ पदाथविद्या के सच्चे आचाय और ऋषि कभी 
न उत्तनन्न होते | पश्चिमीय जान से मनुष्यमात्र को लाभ हुश्रा 
है। ज्ञान का वह सेंहरा-बाहरी सभ्यता की अतर्वर्तिनी 
आध्यात्मिक सभ्यता का वह मुकुट--जो आज मनुष्यजाति ने 
पहन रखा है यूरोप को कदापि न प्राप्त होता, यदि धन और तेज 
को एकत्र करने के लिये यूरोपनिवासी इतने कमीने न बनते। 
यद्दि सारे पूर्वी जगत्‌ ने इस महत्ता के लिये अपनी शक्ति से अधिक 
भी चंदा देकर सहायता की तो बिगड़ क्या गया ? एक तरफ 
जहाँ यूरोप के जीवन का एक झश अध्भ्य प्रतीत द्वाता है-- 
कमीना और कायरता से भरा हुआ मालूम होंता दै-वहीं 
दूसरी ओर यूरोप के जीवन का वह भाग, जिसमें विद्या श्रौर 
जान के ऋषियों का सूव्य चमक रहा है, इतना महान्‌ है कि 
थोडे ही समय में पहले अ्रश को मनुष्य अवश्य ही भूल जायेंगे। 


आर, 


धर्म और आध्यात्मिक विद्या के पौधे को ऐसी अआ रोग्य- 
वर्धक भूमि देने के लिये, जिससे वह प्रकाश ओर वायु में 
खिलता रहे, सदा फूलता रहे, सदा लेता रहे, यह आवश्यक 
है कि बहुत से हाथ एक अनंत प्रकृति के ढेर को एकत्र करते 
रहे। धर्म की रक्षा के लिये ज्त्रियों को षदा ही कमर बाँघे 
हुए. सिपाही बने रहने का भी तो यही ग्थ ऐहै। यदि कुल 
समुद्र का जल उडा दें तो रेडियम घातु का एक केसे कहीं 
हाथ लगेगा। आचरण का रेडियम-क्या एफ पुरुष का 
और कया जाति का, और क्‍या एक जगत्‌ का--खारी प्रकृति 
को खाद बनाएं बिना-सारी प्रकृति फो हवा में उड़ाए बिना 
भला कब मिलने का है? प्रकृति को मिथ्या करके नहीं 
उड़ाना; उसे उड़ाकर मिथ्या करना है। समुद्रों में डोरा डाल- 
कर श्रम्त निकाला है। सो - कितना ? जरा सा! ससार 
की खाक छानकर आचरण का स्वर्ण हाथ आता है। क्या 
बेठे ब्रिठाए भी वह मिल सकता है ? 


हिंदुओं का संग यदि किसी प्राचीन श्रस्थ्य जाति के 
साथ रहा होता तो उनके वतमान वश में अधिक तलवान्‌ 
श्रणा के मनुष्य होते--तो उनके भी ऋषि, पराक्रमी, जनरल 
ग्रौर धीरवीर पुरुष उत्तन्न होते। आराजकल तो वे उपनिपदों 
के ऋषियों के पविन्नतामय प्रेम के जीवन को देख देखकर 
अहकार ये मग्न हो रहे हे और दिन पर दिन अ्रधोगति की 
शोर जा रहे दं। यदि वे किसी जगली जाति की संतान होते 


ती उनमें भी ऋषि और बलवान योद्धा होते। ऋषियों कौ 
पैदा करने के योग्य श्रसभ्य प्रृथ्वी का बन जाना तो आसान हैं; 
परंतु ऋषियों को अ्रपनी उन्नति के लिये राख और प्रृथ्वी 
बनाना कठिन है; क्योंकि ऋषि तो केवल श्र्न॑त प्रकृति पर 
सजते है, हमारी जैसी पुष्पशय्पा पर मुरभा जाते हैं। भाना 
कि प्राचीन काल में, यूरोप में, सभी असभ्य ये; परत आज- 
कल तो हम असभ्य हैं। उनकी शअ्रत्भ्यता के ऊपर ऋषि- 
जीवन की उच्च सभ्यता फूल रही है और हमारे ऋषियों के 
जीवन के फूल वी शय्या पर आजकल अ्सभ्यता का रग चढ़ा 
हुआ है। सदा ऋषि पैदा करते रहना, श्रर्थात्‌ अपनी ऊँची 
चोटी के ऊपर इन फूलों का सदा धारण करते रहना ही जीवन 
के नियमों का पालन करना है । 


तारागणों को देखते देखते भारतवप अब समुद्र में गिरा 
कि गिरा | एक कदम ओर, ओर धड़ाम से नीचे ! कारण 
इस्का केवल यही है कि यह अपने अ्रद्टट स्वप्न में देखता रहा 
है शोर निश्चय करता रहा है कि मैं रोटी के ब्रिना जी सकता 
हूँ, हवा मे प्मासन जमा सकता हैं; धथ्वी से अपना आसन 
उठा सकता हैँ, योगसिद्धि द्वारा झुव्य और ताराश्रों के गूढ़ 
भैदों को जान सकता हैँ; समुद्र की लद्दरों पर बेखटके सों 
सकता हैँ । यह इसी प्रकार के स्वप्न देखता रहा; परत अब 
तक न संसारही की और न राम ही को दृष्टि मे ऐसी एक 
भी बात सत्य सिद्ध हुई। यदि अब भी इसकी निन्नान खुली 
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ते वेवडक शख फूक दो! कूच का घड़ियाल बजा दो! कह 
दो, भास्तवासियों का इस असार संसार से कूच हुआ। 

लेखका का तालय केवल यह है कि आ्राचरण केवल मन 
के स्वप्नों से ही कभी नहीं बना करता। उसका सिर तो शिलाशों 
के ऊपर घिस घिसकर बनता है, उसके फूल तो सूथ्य की 
गरमी और समुद्र के नमकीन पानी से बारबार भींगकर ओर 
सूखकर श्रपनी लाली पकडते हैं । 


हजारों साल से धम-पुस्तकें खुली हुई हैं | श्रमी तक 
उनसे तुम्हें कुछ विशेष लाभ नहीं हुआ । तो फिर अपने हृठ में 
क्यो मर रहे हो! अपनी श्रपनी स्थिति को क्‍यों नहीं देखते ? 
झपनी अपनी कुदाली हाथ में लेकर क्‍यों आगे नहीं बढ़ते 
पीछे मुढ़कर देखने से क्‍या लाभ ? अब तो खुले जगत मैं 
अपने अ्रश्वमेध यज्ञ का घोड़ा छोड दो । ठुमसे से हर एक को 


अपना अश्वमेष करना है। चलो तो सही। अपने आपकी 
परीक्षा करो। 


घम के आचरण की प्राप्ति यदि ऊपरी आडबरों से होती 
तो आजकल भारतनिवासी सूच्य के समान शुद्ध गआ्राचरणवाले 
धो जाते। भाई ! माला से तो जप नहीं होता । गगा नहाने 
सेतो तप नहीं होता । पहाड़ों पर चढ़ने से प्राणायाम हुश्रा 
करता है, समुद्र में तैरने से नेती घुलतीं है; आधी, पानी और 
साधारण जीवन के ऊँचनीच, गरमीसरदी, गरीबीश्रमीरी 


५ 
रच 


के भलने से तप हुआ करता हैं। आध्यात्मिक धर्म के स्वप्नों 
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को शोभा तभी भल्ीी लगती है जब आदमी अपने जीवन का 
धर्म पालन करे। खुले समुद्र में श्रपने जहाज पर बैठकर ही 
समुद्र की आध्यात्मिक शोभा का विचार द्वोता है। भुखे को 
तो चंद्र ओर सूर्य भी केवल आठे की बड़ी बड़ी दो रोटियों से 
प्रतीत होते है। कुटिया में बैठकर ही धूप, आँधी श्रौर बफ 
की दिव्य शोभा का श्रानद आरा सकता है। प्राकृतिक सभ्यता 
के आने ही पर मानसिक सभ्यता श्राती है ओर तभी स्थिर 
भी रह सकती है। सानसिक सभ्यता के होने पर ही श्राच- 
रणसभ्पता की प्राप्ति समब है, और तभी वह स्थिर भी हो 
सकती है। जब तक निधन पुरुप पाप से अपना पेट मरता है 
तब तक घनवान्‌ पुरुष के शुद्धाचरण भी पूरी परीक्षा नहीं। इसी 
प्रकार जब तक श्रगानी का श्राचरण श्रशुद्ध है, तब तक जान- 
वान्‌ के आचरण की पूरी परीक्षा नहीं--तब तक जगत में, 
आचरण की सभ्यता का राज्य नहीं | 


आचरण की सभ्यता का देश ही निराला है। उसमे न 
शारीरिक भगडे है, न मानसिक, न आध्यात्मिक | न उपकमें 
विद्रोह है, न जग ही का नामोनिशान है ओर न वहाँ कोई 
ऊँचा है, न नीचा । न कोई वहाँ धनवान्‌ है और न कोई वहाँ 
निधन | वहाँ तो प्रेम और एकता का अखड राज्य रहता है | 

जिस समय बुद्धेदेव ने स्वयं अपने हाथों से हाफिज 
शीराजी का सीना उलटकर उसे मौनआचरण का दशन 
कराया उस समय फारस में सारे बौद्धों को निर्वाण के दशन 
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हुए. और सब के सब आचरण की सम्यता के देश को ग्राप्त 
हो गए | 

जब पैगंवर मुहस्मद ने ब्राह्मण को चीरा और उसके मौन 
थ्राचरण को नंगा किया तब सारे सुसलमानों को आश्वय हुआ 
कि काफिर में मोमिन किस प्रकार गुप्त था! जब शिव ने 
अपने हाथ से ईसा के शब्दों को परे फेंक्कर उसको आत्मा 
के नगे दर्शन कराए, तब हिंदू चकित हो गए कि वह नम्म करने 
अथवा नग्न होनेवाला उनका कौन सा शिव था। हम तो एक 
दूसरे में छिपे हुए हैं। दर एक पदाय को परमासणुझ्रों में परि- 
णत करके उसके प्रत्येक परमाशु में अपने आपको हूँ ढना+-+ 
्रपन आपको एकत्र करना--अ्रपने आचरण को प्राप्त करना 
है। आचरण की प्राप्ति एकता की दशा की प्राण्ति है। चाहें 
फूलों की शब्या हो चाहे काँटों की; चाहे निधन हो चाहे 
धनवान; चाहे राजा हो चाहे किसान; चाहे रोगी हो चाहे 
नीरोग--छूृदय इतना विशाल हो जाता है कि उसमे सारा 
सस्तार बिस्तर लगाकर आानद से आराम कर सकता है; जीवन 
श्राकाशवत्‌ हो जाता है और नाना रूप और र॒ग अपनी अपनी 
शोमा में वेखठक्रे निभय होकर स्थित रह सकते हैं | आच- 
रखवाले नयनों का मौन व्याख्यान केवल यह है--“सब कुछ 
श्रच्छा हे, सब कुछ भना दै।? जिस समय आचरण की 
स्थ्पता संसार में आती है उस समय नीले आकाश से मनुष्य 
को वेदध्वत्रि मुनाई देती है, नरनारी पुष्पवत्‌ खिलते जाते हैं; 


( २०७ ) 


प्रभात हो जाता है, प्रभात का गरज बज जाता है, नारद की 
वीणा अलापने लगती है, ध्रुत् का शंख गूंज उठता है; प्रह्माद 
का दृत्य होता है, शिव का डमरू बजता है, कृष्ण की बाँठुरी 
की घुन प्रारम से हो जाती है। जहाँ ऐसे शब्द होते हैं, जहाँ ऐसे 
पुध्प रहते हैं, जहाँ ऐथी ज्योति होती है, वहीं श्राचरण की 
सभ्यता का सुनहरा देश है। वही देश मनुष्य का स्वदेश हे । 
जब तक घर न- पहुँच जाये, सोना अ्रच्छा नहीं, चाहे वेदों में, 
चाहे इंजील में, चाहे कुरान में, चाहे त्रिपिटक मे, चाहे इस 
स्थान में, चाहे उस स्थान में, कहीं भी सोना शअ्रच्छा नहीं। 
ग्रालस्थ मृत्यु है। लेख तो पेड़ों के चित्र सहश होते है, पेढ़ 
तो होते ही नहीं जो फल लावे। लेखक ने यह चित्र इसलिये 
श्कित किया है कि इस चित्र को देखकर शायद कोई असली 
पेड़ को जाकर देखने का यत्न करे | 


